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प्रकाशकीय 


क्रान्तिकारी वह मनुष्य है जिसका ध्यान सर्वप्रथम समाज की उस 
व्यवस्था की ओर आक्ृष्ट होता है जिसमें उसे सबसे अधिक बुराई दिखाई 
देती है। उस बुराई को दूर कर समाज को वास्तविक सुख शान्ति पहुँचाना 
क्रान्तिकारी का उद्देश्य हुआ करता है। 


क्रान्तिकारी के इसी तात्पयं को स्वीकार कर लेखक ने 'क्रान्तिकारी 
तुलसी' ग्रंथ की रचना की है। लेखक ने गोस्वामी तुलसीदास जी को समाज 
का उद्धारक क्रान्तिकारी सिद्ध करने के लिए अध्ययन और चिन्तन प्रधान 
विवेचन प्रस्तुत किया है। तुलसी के कृतित्व पर सर्वथा मौलिक दृष्टिकोण 
प्रस्तुत करने में लेखक को पर्याघ सफलता मिली है। सामाजिक, दाशंनिक, 
राजनयिक और व्यावहारिक सभी पहलुओं का स्पशे लेखक को विवेक 
बुद्धि ने किया है। 


तुलसीदास जी के जीवनीपक्ष पर अब तक जितने मत और वाद 
प्रचलित हैं उन सबकी समीक्षा करते हुए लेखक ते अपना, एक अनुसन्धा- 
नात्मक मत स्थिर किया है। 

इस उपयोगी ग्रंथ का द्वितीय संस्करण प्रकाशित करत हुए हम हष॑ 
का अनुभव कर रहे हैं। हमें आशा है यह परिरवरद्धित, संशोधित संस्करण 
आलोचकों, पाठकों और अनुशोलुन-कर्त्ताओं के लिए अधिक उपयोगी सिद्ध 
होगा । 


प्रथम शासन निकाय मोहनलाल भट्ट 
हि० सा० स०, प्रयाग सचिव 
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के मूल कारण: तुलसी की विचार-घारा का प्रकाशन: 
भाव-प्रदर्शतार्थ दृष्टान्तस्वरूप एक छुन्द का विवेचन; 
अक्षम्य अवहेलना । 

तुलसी और मानस को पृष्ठभूमि 

वर्तमान अध्याय का विषय: मानस नाम क्‍यों ?, मानस 
का विषय; तुलसी का ध्यान तीन बातों पर; भाव और 
भाषा का सम्बन्ध: मानस-रचना के पूर्व तुलसी के 
सम्मुख गहरी समस्या और उसका समाधान; मानस 
लिखने के कारण: शंका की रोक के लिए तुलसी के दो 
मूल निवेदन: शंकावरोध का उपाय: श्रोताओं की 
कोटियों के अनुरूप सन्देह-निरूपण--खल और अन- 
घिकारी श्रोता: अनधिकारो श्रोता : उनके लक्षण और 
वर्ग; पद-रत अधिकारी; नीति-रत अधिकारी: भविति- 
रत अधिकारी:मानस में जिज्ञासु और आलोचक का 
अधिकार-क्षेत्र । 

तुलसी की विचारधारा पर आरोपित दोष और उनके 
निराकरण | 

तुलसी पर त्रिविध दोषारोपण--हिन्दू साम्प्रदायिकता 


का दोषारोपएण और उसका निराकरण: हिन्दू-धर्म 
स्वाभाविक नियमों पर आधारित है; आश्रम-व्यवस्था 


में स्वाभाविकता; वर्ण-व्यवस्था में स्वाभाविकता: गुण 
और कम का स्वाभाविक सम्बन्ध; कुरान में ग्रण और 
कर्म का सम्बन्ध; हिन्दु-मंत और कुरान-मत में ग्रुण- 
कर्म सम्बन्धी समता; चित्र द्वारा चार वर्णो का संकेत; 
वर्ण-विभाग में आत्म-विकास का रहस्योद्घाटन; वर्ण- 
विभाग की सृष्टि में व्यापकता; वर्ग और वर्ण में अंतर; 
ब्राह्मण-शूद्र विषयक दोषारोपण और उनका भिरा- 
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करण; तुलसी ने ब्राह्मण” शब्द नहीं कहा; द्विज, विप्र 
और ब्राह्मण में शास्त्रीय भेद: वर्णाश्रम और वर्णसकर: 
दोषाभासी कथनों में निर्दोष का स्पष्टीकरण: ब्राह्मण- 
शुद्र विधयक दोषारोपण को विवेचना का सारांश; 
नारी-निन्दा का दोषारोपण और उसका निराकरण: 
दोष ओर निर्दोष निरूपकों के विभाग: स्वाभाविक 
नियम के आधार पर हमारा मत-निर्धारण: नारी- 
विषयक दोषारोपण क्‍यों और कब से प्रारम्भ हुआ; 
तुलसी की नारी-विषयक अनुभूति; तुलसी की नारी- 
विषयक धारणा, तत्कालीन सामाजिक परिस्थितियों 
का प्रभाव; दृष्टान्तवत्‌ प्रसंगानुसार भ्रम का निरा- 
करण; तुलसी की नारीच्प्रशंसा; लक्ष्य-साधना की 
दृष्टि से; चरित्र-चित्रणों की दृष्टि से; सिद्धान्त की 
दृष्टि से; व्यवहार की दृष्टि से | 

. तुलसी के मूल आदर्श पर आरोपित दोष और उनका 
निराकरण १४८--१६८ 
तुलसी का मूल आदश, समीक्षक के ध्यानाथ प्रधानतः 
पाँच प्रशइन, सोता पर दोषारोपण और उसका निरा- 
क्रण, रामचरित-निरीक्षण सम्बन्धी प्रचलित पद्धति 
से हमारा मतभेद; निरफ्राध भृगों का हनन और 
उत्तका मांस-भक्षण का दोषारोपण; लक्ष्मण के द्वारा 
सूपंगखा के नाक-कान कटवाना; अपने स्वार्थ के लिए 
बालि का छिप कर बध करना; घर-फोरू अथवा देश- 
द्रोही विभीषण को अपने स्वार्थ के लिए अपनाना । 
. राम-कथा पर काल्पनिकता का दोषारोपण और उसका 
निराकरण ' १६९--१८४ 
रामकथा पर दो मत; सीताराम की वास्तविकता पर 
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सन्देह होने के कारण; कालान्तर; लेख-वैचित्य : 
वचन-वैचित््य; चरित्र-वैचित््यय राम और सीता की 
वंशावलियों में कई पीढियों का अन्तर; मानस के तोन 
प्रकार के पाठक; मानसान्तगंत भ्रमोत्पादक कथनों का 
विभक्तोकरण, वन्दनात्मक, संक्षिप्तात्मक, अलकारा- 
त्मक, भाव-निरूपात्मक, सिद्धात्मक, विकासात्मक, 
विचित्रात्मक; राम और सीता की समकालीनता 
पर सन्देह और उसका निराकरण: विकुक्षि-शाखा, 
निर्मि-शाखा, काल्पनिक आदर्श का महत्त्व । 

. तुलसी की पृुववती और समसामयिक परिस्थितियाँ १८५-२४५९% 
ऐतिहासिक घटताओं का विहंंगावलोकन, वैदिक काल 
से मुसलमानों आक्रमण के प्रारम्भ तक, मुसलमानों 
आक्रमण काल से तुलसी-काल तक; मुसलमान काल 
के परिणाम, अतिशय मदिरापान, नारी-विलास, 
कंचन-मोह, पूवंवर्ती और समसामयिक पद्धतियाँ, 
राज्य-पद्धति, आधिक पद्धति, सामाजिक पद्धति, 
शिक्षा-पद्धति, धामिक-पद्धति, साहित्य-पद्धति । 

: तुलसी की क्रान्ति-पोजना (प्रथम' खण्ड) २५०-३१२ 
ऋषतन्ति का उद्देय और आदर 

तुलसी को क्रान्तिकारी न समझने के दो कारण; क्रान्ति 
का व्यापक रूप, तुलसी की मानवक्षेत्रीय क्रान्ति, 
पाश्चात्य राज्यक्षेत्रीय क्रान्ति, तुलसी-युग में पर्वकालीन 
आदर्श राजस्व की विचारधारा, तुलसी-थ्रुग के पश्चात्‌ 
आधुनिककालीन प्रजातस्त्र की विचारधारा; तुलसी की 
क्रान्ति की कसौटी, तुलसी की क्रान्ति का विविध परीक्षण, 
क्रान्ति की योजता और उसके चार अग: क्रान्ति का 
उद्देश्र जनकल्याण, क्रान्ति का आदर्श (ध्वजा- 


१०. 
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चिह्न)-सीताराम, तुलसी का क्रान्तिकारी राम, 
निर्गुंण और सग्रुण राम की क्रान्ति का रूप, दशरथ- 
नन्दन राम की क्रान्ति का रूप, कौटुम्बिक स्नेह, उत्त- 
राधिका रित्व, स्त्री-सम्मान और दाम्पत्य, राजनैतिक, 
सांस्कृतिक अथवा धामिक। 


तुलसी की ऋान्ति-योजना (द्वितीय खण्ड) ३१३-२७६ 
ऋषत्ति का नारा ओर पथ-निर्धारण 


क्रान्ति का नारा--राम राज्य; राम-राज्य का ही नारा 
क्यों, राम का क्‍यों नहीं ? त्रिविध राम-राज्य, सृष्टि- 
राज्य (सृष्टि पर राम का आधिपत्य ), अवध समाज- 
राज्य (अवध-समाज पर राम का आधिपत्य), पथ- 
प्रदर्शक शिव, उक्त आलोचनाओं में तत्व और व्यवहार- 
दृष्टि की शुन्यता, पथ-नायक शिव की तात्विक और 
व्यावहारिक समीक्षा, पथिक के लिए श्रद्धा और विश्वास 
की आवश्यकता, पथिक का आत्मवृत्त-वृत्त की परि- 
भाषा और उसकी अनेकता, तुलसी क। मूल वृत्त---आत्म- 
संशुद्धि, चिन्तन का जीवन में महत्त्व, तुलसी के वृत्त में 
चिन्तन और प्रयोग का स्थान, पूजा का महत्त्व, जप 
और उसका महत्त्व, जप की अन्तिम अवस्था, ध्यान 
और उसका महत्त्व, छय और उसका तुलसी-मत में 
स्थान, राम-जप की सर्वेश्रेष्ठा और उससे लाभ । 
तुलसी की क्रान्ति का प्रचार ३७७--३९८ 
अध्याय प्रवेश, हनुमतपुजा और हनुमान चालीसा द्वारा 
जनता में निर्भकता छाने का प्रयास, देशाटन द्वारा जन- 
सम्पर्क, त्रिविध उपायों द्वारा कतंब्य-भावना की 
जागृति:--रासलीला (प्रदर्शन) द्वारा, रामकथा [प्रव- 


हनन १ शक 


चन) द्वारा, साहित्य रचनाओं द्वारा; क्रान्ति का 
कार्यारम्भ और तुलसी को दण्ड : राजदण्ड, समाज- 
दण्ड । 


१२. तुलसी की ऋान्ति के परिणाम और निष्कर्षे--- ३९९-..-४७ १ 


समीक्षकों में परिणामवादियों का आधिक्य, तुलसी की 
समीक्षा पर एक चलती नजर, परिणाम-विषयक 
सैद्धान्तिक निदान, तुलसी के क्रान्तिपन की परख के 
लिए चार बातों पर ध्यान, तुलसी के क्रान्तिकारों 
कर्म-परिणामों के प्रमाण, राज्यक्षेत्रीय. प्रमाण-.. 
दक्षिण भारत में, उत्तर भारत मे : दक्षिणी और उत्त- 
रीय कान्ति में भेद, इतिहास-लेखकीं का कतंव्य, परि- 
णामवादी के लिए दूरदशिता की आवश्यकता, विवश्ञ 
अथवा लोभवश किये जानेवाले निन्‍्ध कर्मो का हिन्दू- 
राजाओं में त्याग, मध्यभारत (राजपूताना) में 
समाजक्षेत्रीय प्रमाण : मुसलिम जनों पर प्रभाव और 
उसके दो प्रमुख प्रमाण, हिन्दू जनों पर प्रभाव, जाति- 
पाँति का छुआ-छुत तोड़क कर्म पर आधारित वर्ण 
व्यवस्था का बीजारोपण, लोक-गतिवश आश्रम 
व्यवस्था को निष्फलता, बाल-विवाह और बहु-व्विह 
का विरोधात्मक शिलारोपण और उसके भावी परि- 
णाम, हिन्दू जाति के अस्तित्व को खतरा से बचाया, 
मानसिक आधार पर हिन्दू-सुसलिम ऐक्य का प्रारम्भ; 
अर्थक्षेत्रीय प्रमाण: शिक्षा-क्षेत्रीय प्रमाण, धर्म-क्षेत्रीय 
प्रमाण (धर्म-कर्म का सामझस्य), साहित्य-क्षेत्रीय 
प्रमाण । 


१३. मानचित्र का स्पष्टीकरण-पत्र ४७१---४८० 


ऋन्तिकारी तुरूसी 
(एक दृष्टि सें) 


एक समय ऐसा था, जब तुलसीदास उपेक्षा की दृष्टि से देखे जाते थे । 
फिर “पुर सूर तुलसी ससो” कहकर वे कवियों की मध्यम कोटि में बिठाये 
गये । इसके परचात्‌ उनकी कर्षिता में न केवल साहित्यिक श्रेष्ठता, वरन्‌ 
उनके व्यक्तिगत मानवोचित आचारों की झलक भी दिखाई गई ; पर 
आज वह समय है, जब सूरदास ही के घुख से यहु कहलाया जाता है, जैसा 
कि इस पुस्तक के अन्दर मिलेगा, कि गोस्वामीजी को कविता तो कविता 
है ही नहीं, में तो उसे सर्वोत्तम महामन्त्र' सानता हूँ। 

'महामन्त्र' कहने से तुलसी की केवल काव्य-श्रेष्ठाा अथवा विचार- 
घारा ही पर प्रकाश नहीं पड़ता, वरन्‌ उनकी आचार-द्रेष्ठता भी प्रका- 
शित हो उठती है । सर्वोत्तम महामन्त्र का घोष उसी मनुष्य की वाणी से 
.उच्चरित होकर आदरणीय होता है, जो अपने सदाचारो के कारण 'सहा- 
पुरुष' कहाता हो, और महापुरुष होने का अधिकारी केवल वही होता है, 
जो मानवमात्र को अभेद-दृष्टि से देख, सब के हित-चिन्तन से समाज में कमे- 
शील होकर रहे, तथा आवश्यकतानुसार निर्भीकतापुर्वकं समाज में प्रच- 
लित बुराइयों को मिटाने के लिए क्रान्ति मचा दे । 

परन्तु आइचये है कि तुलसी को उपयुक्त शिखर पर ले जाकर बैठा- 
लने वाले अनुसन्धायकों ने ही उनके कतिपय कथनों के आधार पर उनकी 
जीवनी पर कुछ ऐसे छीटे मार रखे हैं कि जिन्हें देखकर कोई भी निष्पक्ष 
समीक्षक उन्हें मानवता का प्रतीक महापुरुष कहने को वैयार नही हो सकता। 
जहाँ एक ओर इन अनुसन्वायकों ने उन्हें वैष्णवी साम्प्रदायिकता के कठघरे 
मे बन्द कर रखा है ; वहीं उस कठघरे के भीतर भी उन्हें नारीवर्ग का विद्वषी 
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कहकर पुरुष-वर्ग का हिमायती बना डाला है । इतना हो होता, तो.गनीमत 
थीं ; पर इससे भी आगे बढ़कर उन्हे ब्राह्मणो का पक्षपाती और शाद्रों 
का द्रोही कहकर उन पर भेद-भाव के कलंक का वह टीका छगा दिया है, 
जिसे देखकर उन्हें मानवता का प्रतीक महापुरुष कहना तो दूर, मानवता 
का द्रोही कहना हो उपयुक्त हो सकता है । 

यह तो हुईं, उनके पक्षपात॒पूर्ण तोड़-फोड करने वाले कारनामों को 
तसवीर । अब देखिए, उनकी काधुरुषता की तसवीर, जो इस लोगों ने 
अपनी कल्पना के रगों से खींचकर रखी है। कहा जाता है कि उनकी 
उत्पत्ति अवैध ससर्ग में हुईं, वे मंगन-कुल के थे, उनकी कोई जाति-पॉति 
नही थी, वे कूकर के समान दर-दर रोटी के टुकड़े माय कर तथा जूठीः 
पत्तलो को चाटकर अपना पेट पालते थे--माँगि कै खैबी और मसीद 
(मसजिद) को सोइबौ' यही उत्तकी जीवनचर्या थी । 

ये कैपे विचित्र अनुसन्धान है उस युगद्गष्टा महापुरुष के विषय में, 
जो सर्वोत्तम महामन्त्र' फूँकने वाला कवि-श्रेष्ठ कहा जाय ! 

या तो ये अनुसन्धान हो निदान सत्य सान लिये जायें और तुलसी 
को तिरस्कृत कमंहीन जन-द्रोही करार दे दिया जाय, या फिर इत अनु- 
सन्धानों को निन्‍्तात असत्य और अनर्गल सिद्ध कर तुलसी को मानवता' 
का प्रतीक, क्रान्तिकारों कमंयोगी ही सिद्ध किया जाय । 

बस, यही इस पुस्तक का प्रतिपाद्य विषय है। इसमें आपको राम- 
कथा-विषयक कतिपय आवश्यक संज्ञाओं या प्रसंगों पर, एवं तुलसी के 
कथनों तथा उनकी जीवनी से सम्बन्धित कुछ वार्ताओं और आनुसंघानिक 
आरोपों पर लेखक का ऐतिहासिक, वैज्ञानिक व व्यावहारिक दृष्टिकोण से 
किया हुआ गंभीर अध्ययन और विवेचन मिलेगा, और उसके आधार पर 
आप देखेंगे कि तुलसी न केवल महाकवि अथवा महासन्त ही थे, वरन्‌ 
अपने युग के, गान्ची आदि के समान, एक महाक्रान्तिकारी कर्मणोंगी भी 
थे---उनकी राम-घुत में आपको निष्काम कम का वही गुद्य सन्देश मिलेगा, 
जो महात्मा गांधी की अहिसा-घुन में आपको मिलता है। 


यह ॒ उलटी धारा क्‍यों? 


इस संसार में उलटो-घारा मे बहने वाला या तो उपहास का पात्र बन 
कर रह जाता है, या फिर क्रान्तकारी ही कहलाने का अधिका री बन बैठता 
है। इधर मै प्रायः उलटी-घारा मे ही बहा हूँ। एक बेचारे सीघे-सादे, संसार 
से विरक्त तिलकधारी, चातक की रटन को आददों मानकर नित्य राम- 
नाम की माला फेरने वाले परम वेष्णव, भक्त-प्रवर तुलसी को असाम्प्र- 
दायिक महाक्रान्तकारी कर्मयोगी के रूप में खड़ा करता, आप कहेंगे, पागल- 
पन नही तो क्‍या है ! 

आखिर यह उलटी घारा क्‍यों ? आलोचना के आवेश मे विष-रस-भ री- 
कनक-घट जैसी मानस-मीमांसा को तुलसी के प्रति कट्भ, दूषित और अन्याय- 
पूर्ण भाषा और भावनाओं को देखकर हृदय तिलमिला उठा। कलम उदी 
और मानस-मीमासा मे बहाई हुईं धारा के विरुद्ध उल्टी धारा बहाना 
आरम्भ कर दिया ; परन्तु कुछ समय बाद अन्तरात्मा में प्रतिक्रिया हुई। 
लेखनी ठिठकी । अन्त:प्रंरणा हुई कि व्यक्तिगत आलोचना में उलझने के 
बजाय उसी विषय पर व्यापक दृष्टि से कोई समाजोपयोगी ग्रन्थ लिखा जाय, 
तो अधिक उपयोगी होगा । बस, विचार बदल पड़ा । लेखनी ने रुख फेरा 
और व्यापक भाव से प्ररित होकर वह लगी बहाने वही उल्टी गंग-घारा 
जो आज आपके समक्ष इस पुस्तक-रूप में प्रस्तुत है। 

उलटी घारा--नहीं, उल्टी गंग-घारा बहाना कुछ आसान नही । 
एक तो यों हीं वर्षो पुरानी विचार-धाराओं के विरुद्ध चँ करना कठिन होता 
है । फिर, उनके खण्डतार्थ तथा अपने मत के मण्डनाथे प्रचुर प्रामाणिक 
सामग्री तथा प्रखर बौद्धिक बल चाहिए। प्रामाणिक और पर्याप्त सामग्री 
एकत्र करने के हेतु जीवन के व्यापक क्षेत्रों में बहुत काल तक एक गंभीर 
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विचारशील अन्वेषक के रूप में देश-श्रमण की आवश्यकता थी ; परल्तु 
उसके लिए पर्याप्त समय और अर्थ का अभाव बाधक हुआ । तब फिर एक 
यही साधन रहा कि आवश्यक उपलब्ध साहित्य का गवेषणा- 
पूर्ण अध्ययन्न किया जाय, और प्रमाण-कल्पना-तके के द्वारा सुदृद्द की हुईं 
निर्मल बोद्धिक-शक्ति का प्रयोग किया जाय। इसी का सबलू लेकर लेखनी 
चल पड़ी । यही भावना इस पुस्तक के प्रणयन मे प्रेरणा-स्रोत रही। यद्यपि 
मैं जानता हुँ कि तुलसी के सम्बन्ध मे मेरा बौद्धिक-कोश अन्यान्य धघुरन्धरों 
के बौद्धिक-कोशों की अपेक्षा अति स्वल्प है: किन्तु आशा है, सुविज्ञ पाठक 
नैतिक मूल्यांकन (77072 ए०प८७) की दृष्टि से मुझ निर्बंन के कठिन 
परिश्रम से अजित इस किचित अर्थ का न केवल तिरस्कार न करंगे, 
वरन्‌ अपनी सुविज्ञता और सहृदयता के विचार से अपने शुभादेशों द्वारा 
मुझे अपनी अटपटी अशुद्धियो को शुद्ध करने के लिये प्रोत्साहित भी करंगे । 

आप क्या करेंगे यह तो आपके हाथ की बात है ; पर परिश्रमी का पारि- 
तोषक गोस्वामी तुलसीदास के दाब्दों में स्वान्त:सुंखाय अथवा आत्म- 
सन्तोष के लिए होता है। इसके अनुसार यदि मैं यह कहूँ कि सिर पर 
वृद्धावस्था की भारी गठरी होते हुए भी, जिस शारीरिक परिश्रम, बौद्धिक 
तनन्‍्मयता तथा हांदिक उल्लास से मैने तुलसी और राम-चरित-मानस- 
सम्बन्धी प्रायः समस्त विवादास्पद तथा भ्रमोत्पादक विषयों पर वैज्ञानिक 
(80०6८०४६८) और व्यावहारिक (?7७८४८७)) विधि से यथाशक्ति प्रकाश 
डालते हुए इस ग्रन्थ के निर्माण के लिए जो प्रयत्न किया है, उससे ' 
मुझे अमित आत्म-सन्‍्तोष ही हुआ है, तो कुछ असत्य न होगा। यदि मेरे 
इस प्रयास में एक भी सहृदय पाठक की किचिन्मान्न सन्‍्तोष-प्रद सामग्री 
मिल गई, तो मैं अपने इस प्रयास को सफल मान्‌गा। परन्तु, सबसे अधिक 
सफलता तो उस दिन होगी, जिस दिन यह सुना जायगा कि तुलसी के जीवन 
के इस कर्म-प्रधान पहलू पर भी खोज को जाने लगी है। 

पुस्तक को पढते समय पाठकों को यत्र-तत्र पुनरावृत्तियों की प्रतीति 
होगी ; परन्तु निदिष्ट विषयों के पारस्परिक सम्बन्ध तथा विचार-तारतम्य 
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के कारण उप्ते अतिवायं समझ पाठकगण कृपया उसके लिए लेखक को क्षमा 
करंगे। 

अन्त में पाठकों से यह निवेदत करना भी आवश्यक है कि जहाँ कहीं 
इस पुस्तक में रामचरित-मानस के दोहों या चौपाइयों का उल्लेख क रना पड़ा 
है, वह गीता-प्रेस, गोरखपुर से प्रकाशित रामचरित-मानस (ग्रुटका 
संस्करण ) के आधार पर किया गया है। इसमें दो-एक स्थानों पर शोभा- 
रामजी 'मञ्जु' द्वारा सम्पादित तुलसीदासकृत रामायण। (मज्जु संस्क- 
रण) का भी उल्लेख आया है। इसलिए, मैं इन संस्करणों के सम्पादकों 
तथा अन्य ग्रन्थकर्ताओं का, जिनके ग्रन्थों से इस पुस्तक के लिखने में सहायता 
मिलो है, अत्यन्त आभारी हैँ। 

उद्धत चौपाइयों या उनके अंशों को ढूंढ कर निकालने में किसी को 
कोई असुविधा न हो, इसलिए एक निवेदन और कर देना आवश्यक है--- 
वह यह कि मैने पहले तो ठत्संबंधी कांड का नाम अथवा उसकी क्रम- 
संख्या दी है, फिर उद्धत चौपाई के पूर्व के दोहे को संख्या देकर उसके 
पश्चात्‌ अन्त मे चौपाई का संकेत पक्ति की संख्या के द्वारा किया है; 
जैप्--मानों, जहाँ यहु लिखा हो-- मानस, १-२४-१*, वहाँ निम्न चौपाई 
समझी जायेगी-- 


रास सुकंठ विभीषन दोऊ । राखें सरन जान सबु कोऊू ॥| 


किन्तु कुछ लोगों ने जैसे 'रामचरित-मानस' की 'मानस-पीयष” टोका 
में इसके विपरीत पूर्व दोहे की सख्या के स्थान में पश्चात्‌ दोहे की संख्या 
दी है ; अतः वे उक्त चौपाई का संकेत 'मानस, १८२५-११ कह कर करंगे 
अथवा करते है । 

इस सम्बन्ध में हम इतना ही कह देना चाहते हैं कि हमने उसी 
रीति को स्वीकार किया है, जो अधिकतर अपनाई गईं पाई जाती है। 


३ ऑल 
तुलसी की ऋान्ति-दृष्टि 
क्रान्तिकारी महापुरुष तुलसी 


तुलसी हमारी दृष्टि में एक महाकवि थे, महासन्त थे और क्रान्तिकारी 
'सहापुर॒ुष भी । वे महाकवि थे, इसमें कोई मतभेद नहीं है। वे महासन्त 
थे, इसमें भी कुछेक विद्वेषियों को छोड़, जैसा कि आगे प्रकट किया जायगा, 
प्राय: सभी एकमत है। परन्तु, वे क्रान्तिकारी महापुरुष थे, इस पर अभी 
तक हमारी समझ सें किसी ने विचार ही नहीं किया। प्राय: सब ने उन्हें 
रात-दिन राम-नाम की साला फेरने वाला, अथवा 'राम-बोौला? कहकर 
'समाज के लिये एक निष्क्रिय, अव्यावहारिक मानव समझकर ही सन्तोष 
कर रखा है । किसी ने यहु नहीं सोचा कि उनकी राम-भक्ति निरी छछी 
'राम-राप्त रटने मात्र की क्रिया नहीं है, वरन्‌ उसमे 'निष्काम कर्म-पराय- 
णता' अथवा 'अनासक्त समाज-सेवा' का भाव छिपा हुआ है, जिसके लिए 
समाजोद्धारक सदैव तड़फते रहे है, और आज भी बुरी तरह से तड़फड़ा 
रहे हैं । 

ऋषत्तिकारी महापुरुषों के लक्षण और उन पर आधात 


तुलसी क्रान्तिकारी महापुरुष थे, इसका विवेचनात्मक विवरण तो आगे 
ही किया जा सकेगा। सम्प्रति सक्षेप में इतना जान लेना चाहिए कि 
क्रान्तिका री महापुरुष कहलाने का अधिकारी वह पुरुष होता है, जो (१) 
स्वार्थ और अभिमान (अहंकार) को त्याग कर (२) प्राणीमात्र---और 
नही तो कम-से-कम मानव-समाज को वास्तविक सुख-शान्ति प्राप्त कराने 
के हेतु (३) साधु सात्तविक वृत्ति के द्वारा (४) एकात्म भाव से प्रेरित हो 
(५) द्या तथा देश-काल के अनुसार (६) सामाजिक दुवव्यंवस्था अथवा 


८ क्रान्तिकारी तुलसी 


कुरीतियों को (७) यथाशीघ्र मिटाने के लिए (८) प्राण-पण से संलग्न 
हो गया हो ; परन्तु यह ऐतिहासिक प्रमाणों द्वारा निश्चित सिद्धान्त है कि 
इस प्रकार के उच्चकोटि के क्रान्तिकारी महापुरुषों के वाक्य, प्रचलित 
विचारधारा और व्यवस्थाओं के अनुकूल होने के कारण, उनके निम्नस्तर 
के लोगों के लिए, जिनका लक्ष्य केवल स्थूल भौतिक जगद्‌ ही रहता है, 
बड़े अटपटे, अताकिक, असंगत, अनीतिमय और अन्यायपूर्ण प्रतीत होते हैं, 
चाहे वे कितनी ही सरछ-सीधी भाषा मे क्यो न व्यक्त किये गये हों । वाक्य 
ही क्‍यों, उनकी गति-विधि अर्थात्‌ उनके व्यक्तिगत आचारों और योज- 
नाओं मे भी लोग विचित्रता, सन्देह, कपट या पाखण्ड सिद्ध करने में 
हिचकिचाहट नहीं करते । इसका परिणाम यह होता है कि वे रज्जु में 
सप॑ का अ्रम होनेवाले मनुष्य के समान सत्य पर असत्य का और असत्य पर 
सत्य का आरोप करने लगते हैं, यहाँ तक कि कई एक मनचले अपनी 
मुर्खता के पागलूपन में आकर उन बेचारों पर आघात कर बैठते हैं, और 
कभी-कभी उनके प्राणान्त तक कर डालते है। वर्तमान कालीन आर्यससमाज- 
प्रवतेक स्वामी दयानन्द सरस्वती को विष-पान कराना तथा महात्मा गांधी 
की रिवाल्वर से हत्या करता, एवं प्राचीनकाल में भगवान्‌ श्रीक्षष्ण के 
पद में व्याध के द्वारा वाण का वेघना तथा नाना प्रकार की पाशविक 
महायंत्रणाएँ देते हुए महात्मा ईसा-मसीह का सूली (क्रास) पर टाँगना--- 
सहस्रों दृष्टान्तों मे से कुछेक हैं। केवल शरीर पर आक्रमण करना ही 
आघात नहीं कहाता। दुर्भावना से प्रेरित हो, किसी के प्रति अपशब्द बोलना 
अथवा उपहास, निन्‍दा आदि करता भी आधात होता है। अनेक महा- 
पुरुषों का छुटकारा केवछ इसी शअ्रकार के मौखिक आघात से हो जाया 
करता है। तुलसीकृत 'कवितावली” और “विनयपत्रिका' में कहे हुए तुलसी 
के कतिपय कथनों से प्रतीत होता है कि उन्हें भी मौखिक उपहास तथा 
सोमाजिक तिरस्कार रूपी आघातों का शिकार होना पड़ा था। कोई उन्हें 
“राम-बोला' कहकर चिढाता था, तो कोई उन्हे 'कुजात' 'अभागा' 'आलसी” 
या कुकर समान टठुकड़खोर' कहकर तिरस्कार करता था । 


तुलसी को क्रान्ति-दृष्टि 


ऋष्तिकारी तुलसी की प्राथमिक और केन्रीय भावनाएँ 


क्रान्तिकारी महापुरुष की उपयंक्‍्त परिभाषा से यह विदित है कि 
हर क्रान्तिकारी महापुरुष का ध्येय होता है--मानव-समाज में वास्तविक 
सुख-शान्ति को स्थापना करना ।” मानव-समाज को दुखी देखकर उसका मन' 
तिलमिछा उठता है। समाज की किसी एक व्यवस्था के खराब होते से 
उप्तकी अन्य व्यवस्थाओ पर भो उसका परोशक्ष या अपरोक्ष रूप से, घक्‍का 
लगता है, जिसके फलस्वरूप सारा समाज दुख-सागर में डूबा दिखाई देने 
लगता है। इसलिए, इतिहास को गंभीरता से पढने वालों को यह पता” 
लगता है कि क्रान्तिकारी मनुष्य का ध्यान सर्वप्रथम समाज की उस व्यवस्था 
की ओर आशकद्रृष्ट होता है, जिसमें उसे सबसे अधिक बुराई दिखाई देती है ) 
उसे ही संसार के सभी दु:खों की जड़ समझ, वह उसे उन्मूलित करने के 
लिए ही क्मक्षेत्र मे उतर पड़ता है, क्योंकि वह जानता है कि उस मूल- 
रोग का नाश हुए बिता, समाज को वास्तविक सुख-शान्ति नहीं मिल 
सकती । उदाहरण-स्वरूप स्वर्गादि प्राप्ति आदि फलों की कामना से किये 
गये तत्कालीन यज्ञादि वैदिक कर्मो के दुष्परिणामो को देखकर कृष्ण 
(अथवा गीता-रचयिता द्वेपायन व्यास ही कहिए) के हुदय में अनासक्त 
करंयोग” को भावना प्रबल हुईं थी। यहूदियों की धामिक व्यवस्था तथा 
रोम-साम्राज्य की राजनीतिक व्यवस्था मे पारस्परिक घृणा और दुष्कृति' 
(920९ 2०० व्स़) के कारण ईसा-मसीह के हृदय मे मानवीय 'प्रेंम और 
सत्कमं' ([,0ए८ ४754 8४००07८४७) के भाव जाग्रत हुए थे, आर्थिक दुव्यें-- 
वस्था के कारण गरीब-घनवानों की असह्य असमता से प्रभावित होने पर 
ही माक्स ने 'पूंजीपति-श्रमिक', सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था, और 
विजित-विजेता एवं काले-गोरे आदि भेद-भावों के आधार पर अपमान- 
जनक दुव्यंवहार को देखकर महात्मा गांधी की बुद्धि में नवीनता लिये हुए 
व्यापक 'अहिसा तत्त्व” का प्रादुर्भाव हुआ था । निशचय ही इस तरह सतातनी 
वर्ण और आश्रम-व्यवस्था के नष्ट-अष्ट हो जाने के कारण हिन्दुू-समाज 


२० क्रान्तिकारी तुलसी 


को अकर्मण्य, दुष्कर्मण्य, छिन्न-भिन्न और परतंत्र देखकर क्रान्तिकारी तुलसी 
के मन में “राम! का भाव उठा । 

क्रान्तिकारी महापुरष का इस तरह उठा हुआ भाव, उसकी समस्त 

” और योजनाओं का केन्द्र बन जाता है। वे सब उस केन्द्र 

के आसपास इस तरह घृमा करती है; जैमे-सूर्य के आसपास उससे सम्बंधित 
ग्रह-उपग्रह चक्कर लगाते है। जब कभी वह प्रसंगवश समाज के किसी 
अन्य अग-विशेष या योजना की चर्चा करता है, तब भी वह घृुम-फिरकर 
उसी भाव पर आ जाता है, क्योंकि वही उसके इष्ट, समाज-सुख और शान्ति 
का मूलाधार रहता है। गीता उठाकर देखिए, तो आपको बार-बार अना- 
सक्ति' अथवा उप्तका पर्यायवाची किसी दूसरे पद या शब्द का पाठयमलता 
'है। इसी तरह बाइबिल में 'प्रेम' का, माक्से-साहित्य में 'आथिक योजना” 
का और गांवी-साहित्य में 'अहिसा' का बार-बार कथन पाया जाता है। 
'इसी भाँति जब हम तुलसी-साहित्य को पढते हैं, तब हम उसमे बारबार 
“राम-नाम की रटन' देखते है। उस समय ऐसा मालूम पड़ता है कि मानो 
तुलसी उसके पीछे पागल ही बन गया है, यहाँ तक कि उसने उसको न 
फेवल स्वाति-चातक-रटन की उपमा दे रखी है, प्रत्यत उसे मानव-जीवन 
का प्राण ही माना है। इसी राम-राम के केन्द्र के आस-पास तुलसी ने अपने 
समस्त कथनों ओर समाज-सुख-साम्राज्य की विचार-धारा को घुमाया है। 
तुलसी का त्रिभावात्मक राम 

तुलसी का वह राम कौन है, इसे जानने के पहले आप अपने हृदय 
से पूछिए कि क्या आप निगुंण, सग्रुण तथा उनके पारस्परिक सम्बन्ध को 
भलो भाँति जानते हैं, ओर यदि जानते हैं, तो उनके इस पारस्परिक 
सम्बन्ध को आप तत्त्वज्ञानियों की व्यवहारशुन्य निरी कपोल-कल्पित 
गपोड़बाजी तो नहीं समझते । यदि आपको यह ज्ञान हो कि निगुंण-सग्रण- 
सिद्धान्त जीवन के आन्तरिक और बाह्य दोनों पहलुओं को बताकर जीवन 
की पृ्णंता और व्यावहारिकता का दिग्दर्शत करानेवाला स्वाभाविक अंठल 
नियम है, तो आइए, तुलसी के राम को पहचान । 


तुलसी की क्रान्ति-दृष्टि ११ 


नि्गंण ओर सग्रुण भाव को सैद्धास्तिक रूप में प्रकट करने बाले संस्कृत- 
साहित्य में अनेक पर्यायवा्ची छाब्दों का प्रयोग किया गया है : जैप्ते--ब्रह्म- 
सृष्टि, ब्रह्म-माया, ब्रह्म-प्रकृति, अध्यात्म-मौतिक, निविकार-सर्विकार, और 
निराकार-साकार आदि | ब्रह्म उस आत्यन्तिक आस्तरिक स्थिति का नाम 
है, जहाँ अहंरूपी सर्वप्रथम प्राकृतिक विकार भी सोया हुआ पड़ा रहता है। 
इसी को लूयावस्था भी कहते है। इसी स्थिति में पूर्ण शान्ति की अनुभूति 
होती है। इस पूर्ण शान्तिमय स्थिति को उसकी निर्विकारता की दृष्टि स 
कही-कहीं शुन्य' कहा गया है ; परन्तु 'शरन्य' कहने से गणित-शास्त्रीय 
अचेत (जड़) शून्य का बोध न हो उठे, इसलिए उसे 'चेतनामय शून्य! 
अथवा 'सबके परे सूक्ष्मातिसूक्ष्म सत” कहा करते हैं, जैसा कि श्रीमद्भागवत 
में कहा गया है-- | 


यद्‌ तदबह्य पर सुक्ष्ममशुन्यं शून्य कल्पितम्‌ 


अर्थात्‌ृ--जो यह ब्रह्म है, वह सब के परे सूक्ष्मस्वरूप अशून्य है, यद्यपि 
उसके विषय मे 'शुन्य की कल्पना की जाती है। इसी तरह गीता में बताया 
है कि जिस तरह नदियों के पानी के आ मिलने से जल से परिपूर्ण प्रतिष्ठित 
समुद्र अविचलित रहकर शान्ति को नही खोता, उसी प्रकार प्रतिष्ठापूर्ण 
मनुष्य की शान्ति को कामनाएँ भंग नही कर सकतीं, और जो मनुष्य काम- 
नाओं, ममता या अहंकार को त्याग कर आचरण करता है, उसे ब्रह्म-पद 
प्राप्त होता है (गीता २७०, ७१, ७२) | यही बात महात्मा गाधी ने कही 
है कि अहुंकांर को खाक कर देने पर ही 'जीरो' ((2००"छून्य ) स्थिति 
आती है। यह अहंकार ही कर्त्ता बतकर सारी सृष्टि की रचना करता है। 
यदि यह सुषुप्त रहे, तो सृष्टि का मूल कारण ही न रहे। इसी के जाग्रत होने 
पर सत-रज-तम प्राकृतिक त्रिगुण और मनादि तत्त्व अपने-अपने कार्य करने 
लरूगते है । इसीलिए यह कहा जाता है कि ब्राह्मो-स्थिति, अर्थात्‌ पूर्ण शान्ति 
वाली शून्य स्थिति सृष्टि के कारण के भी परे होती है। इसी स्थिति का 
नाम तुलसी ने 'राम' कहा है। इसी की तुलसी ने 'अशेव कारण पर॑ रामा- 
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ख्यमीश हरिम्‌ (रामाख्यं अर्थात्‌ रामगाम बाला) कहकर मानस के 
प्रारम्भिक मंगलाचरण मे वन्दना की है, और “वैरासम्य-सदीपिनी” में कहा 
है कि जब अहंकार की अरिन से सन्त बच जाता है, तब उसके हृदय में इस 
दान्ति रूप 'राम' को दोहाई फिर जाती है, जिसके फलस्वरूप कामादिक 
विकार भाग जाते है अर्थात्‌ निष्काम भावना का उदय हो जाता है--- 


अहंकार की अगिनि में, दहत सकल संसार। 
तुलसी बाँचें सन्‍त जन, केवल सान्ति अधार ॥५३॥ 
'फिरी दोहाई राम की, गे कासादिक भाजि। 
तुलसी ज्यों रवि के उदय, तुरत जात तस लाजि ॥६ १ 


निष्काम भावना के उदय होने पर ही इस निगुंण-ब्रह्म की समस्त 
जड़-चेतनमय, सग्रुण-साकार सृष्टि को सन्‍्तजन एकात्म भाव से देख सकते 
हैं । तब उसे निगुंण-सग्रुण मे कोई भेद नहीं दीखता । इसीलिए हम देखते 
है कि तुलसी ने मानस में जड़ चेतन जग जीव जे, सकल राम मय जाति 
तथा सियारास मय सकल जग जानी कहकर समस्त सृष्टि की अर्थात्‌ 
सगुण रूप की वन्दना की है, और साथ ही यह भी दिखा दिया है कि 
अगुर्नाह सगुर्नाह नहीं कछ भेदा' अथवा अगुन सगुन दोऊ ब्रह्म सरूपा 
तात्पयं यह कि ज्ञान-मा्गियों के निगुण-निराकार भाव और कर्मवादियों, 
प्रकृतिवादियों अथवा व्यवहारवादियो के सगुण-साकार भाव में तुरूसी ने 
अभेद भाव की स्थापना कर दी है। यों तो तुलसी के बहुत पहले से कई 
एक भक्ति-मार्गी पूर्वाचायं इस अभेंद को प्रकट करते आ रहे थे, परन्तु उसमें 
एक विद्िष्टता लाने का श्रेय तुलसी को ही है । वह विशिष्टता लाईं गई है 
राम-ताम के द्वारा | अद्वेत और द्वेतवादियों का जो मत-भेद पूर्व काल से 
चक्का आता था और जिसमे सामजस्य लाने के हेतु दैताहेत एवं विशिष्टा- 
द्वेत का जन्म हुआ, उसी को सुलझाने अथवा ब्रह्म और माया या सत्‌ और असव्‌ 
का भेंद-भाव मिटाने के लिए तुलसी ने एक नयी योजना प्रस्तुत की, जिसके 
द्वारा उन्होंने ब्रह्म कही जाने वाली निर्गुण स्थिति को “राम” कहा' और दूसरी 
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और सृष्टि अथवा माया कह्ठी जाने वाली सशुण स्थिति को भी “राम! कहा 
है अर्थात्‌ एक ही तोर स दानों लक्ष्य-वेध किये हैं। इसीलिए उन्होने मानस 
में कहा है--- 

'अगुण सगूण बिच नास सुसाखी । उभय प्रबोधक चतुर दुभाखी॥४ 
अर्थातू--जिस प्रकार जब एक देश का आदमी अपनी भाषा मे दूसरे देश के 
आदमी से, जो उसको भाषा नहीं समझता, बात करता है, तब किसो एक 
ऐस चनुर आदमी की जरूरत पडती है, जो दोनों भाषाओ का ज्ञाता हो, 
उसी प्रकार राम-नाम”' एक ऐसा चतुर दुभाषी (ूए८क६ 46००ए८८४) 
का काम करता है कि मानों वह निर्गंण और सम्रुण दोनों की बात सम- 
झता हो और यह समझा सकता हो कि प्रत्यक्ष भिन्नता-प्रतीति के बावजुद 
भो दोनो एक ही बात कह रहे है । यदि कोई कहे कि जब नामकरण की 
ही बात है, तब हम भी कोई नाम रखकर कह सकते है, जिसमें निगुंण-सम्रुण 
दोनों का बोध कराने का अभिप्राय हो, तो उसका उत्तर यह होना चाहिए 
कि तुलसी ने राम का नाम कोई ऊटपटाँग ही नही चुन लिया है। उन्होंने 
स्पष्ट कर दिया है कि इस नाम का निरूपण यत्नपूर्वक ही किया गया है, 
जिसमे उनका स्मरण आते ही निगण-सग्रुण दोनों स्थितियों का मूल्याकन 
यथाविधि हो सकता है। 

नासमनिरूपण नास जतनतें । सो प्रगटत जिमि सोल रतनतें॥॥' 

यह राम-नाम वस्तुतः तुलसी की खोज नहीं है। यदि नयी खोज होती, तो 
तुलसी का नाना पुराण निगसागस सम्मतं पद असत्य हो जाता । श्रीकामिल 
जुल्के की 'रामकथा” के प्रथम अध्याय में. तथा माधवाचाय॑क्ृत पुराण 
दिग्दशंन” के पृष्ठ २६५ पर, आये संरक्षृति के सब से प्राचीन ग्रन्थ, वेदों मे 
से दिये गये उद्धरणों से प्रकट होता है कि उस समय भी दशरथ, सीता 
और राम के नाम प्रसिद्ध थे। यदि यही मान लिया जाय, जैसा कि आधघु- 
निक खोजकार कहते है कि दशरथ, रामचन्द्र,सीता आदि का जन्म वेद-काल 
के पीछे का है, तो भी यह तो मानना हो पड़ेगा कि वेदों में उक्त शब्दों का 
प्रयोग केवल भाव-प्रदर्शन के हेतु किया जाता रहा होगा, और फिर 
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कालान्तर में उन्हीं शब्दों का उपयोग व्यक्तिवाचक सज्ञाओं के लिए किया! 
होगा, जैसा कि आज भो स्थान, व्यक्ति आदि के नामकरण के समय किया 
जाता है ; अतः उस दृष्टि से भरी व्यक्तिवाचके “राम' का प्रयोग कोई तया 
नहीं है । भाव की दृष्टि से वह रम्‌ धातु का रूपान्तर है, जिसमे आनन्दमय 
रमण का अर्थ निहित है ; इसलिए 'राम' उस सत्‌ (स्थिति या वास्तविकता ) 
का द्योतक है, जो आनन्दमय रमण करवा हो । और यह अनासक्त-निरिप्त 
रमण-प्रदर्शक भाव निर्गंण और सग्मुण दोनों स्थितियों में ओनप्रोत रहता 
है : अतः दोनों को राम-नाम से संबोधन करना न केवल सार्थक है, वरन्‌ 
सास्कृतिक भी है । 

परन्तु हम मनुष्य हैं---मानव-समाज में रहकर हमे देहधारो के नाते 
नित्य प्रति प्राकृतिक ग्रुणों के व्षीभुत होकर कुछ-न-कुछ कर्म करना हीः 
पडता है ; इसलिए उपरयेक्त अन्तनिहित रमणात्मक सत्ता का भाव-मात्र 
अनले से हमारे जीवन में व्यावहारिक साधना तो आ नहीं सकती | सम्रुण 
संसार मे पहाड़-पत्थर, लता-वृक्ष, पश्चु-पक्षी, कीट-पतंग, आदि नाना भाँति 
के पदार्थ रहते हैं । उत्तमें से कोई भी हमारे अनुकरण का विषय नही बन 
सकता, भले ही हम अपनी कल्पना और बुद्धि का प्रयोग कर किसी 
समय इन सम्ुणात्मक पदार्थों में से किसी एकाथ का कोई एकाघ 
ग्रृण सीख ले; पर इससे होता ही क्‍या है? नर तो नारायण के: 
समान दो-दर्सस गुणों का नहीं, अनेक ग्रुणों का अधिकारों है (नर- 
नारायण सरिस सुम्राता)। इसलिए हमें तो अपने मनुष्य-वर्ग ही में 
से अपना अनुकरणीय आदशे दूँढना पड़ता है--ऐसा आदर्श, जिसमे 
मनुष्पोचित अधिक-से-अधिक ग्रुष विद्यमान हो--ऐसा समाज-सेवी 
आदर्श, जिसकी कर्मशीलता में धर्म का पुट चढ़ा हो, अर्थात्‌ जो अहकार 
(अभिमान ) रहित हो, ओर जो निष्काम भावना से समाज के कल्याण- 
कारो कर्मो में लोन हो । ऐसे आदर पुरुषो को अपने पूवव॑जों की भाषा मे 
पृवेकाल से हम: र! , चले आ रहे हैं। हमारे 'अवतार' और दूसरे 
देशों के आदर्श पुरुषों' के भावार्थ मे जो भेद है, वह हम आगे 
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बतायंगे । यहाँ इतना ही कहना अभिप्रेत है कि यद्यपि पूवेवर्णित अनादि- 
अनन्तकालीन निर्मुण राम अनन्त नाम और ग्रुण घारण करता हुआ समग्रुणा- 
त्मक रूप (राम अनन्त अनन्त ग्रुण) होता चला आ रहा है तथा उसके 
नाना भाँति के समुणात्मक अवतार (नाना भाँति राम अवतारा) पूव॑कालू 
में हो चुके है, तथापि तुलसी ने हमारे सामने केवल एक दशरथ-पृत्र कोही 
आदर्श चुनकर रखा है; क्योंकि एक तो उन्हें पृर्वकालीन ग्रन्थो मे उनके 
जीवन चरित्र में अन्यान्य अवतार (आदक्षै) पुरुषों की अपेक्षा मानव- 
जीवन को उत्कृष्ट करनेवाली सब से अधिक क्राम्तिमय व्यावहारिक उत्कृष्ट 
मर्यादाएँ मिली, जिसका स्पष्टीकरण आगे मिलेगा और दूसरे उनका नाम 
भी वही 'राम' मिल गया, जिसमे लिप्तता का भाव न रहकर यथानाम- 
तथा ग्रुण के अनुसार निलिप्त आनन्द अथवा रमण का भाव विद्यमान: 
रहता है। 
सारांहश 

सारां्य यह हुआ कि तुलसी का राम एक होते हुए, त्रिभावात्मक है ।' 
एक भाव से वे अहंकार-शुन्य निष्काम-मावना-दुक्‍द शान्तिमय स्थिति का 
आह्ान करते हैं, तो दूसरे भाव से वे उक्त निष्काम-भावना-युक्त होकर 
समस्त जड़-चेतन-जगत्‌ की सेवा करना चाहते हैं, और तीसरे भाव से वे. 
दशरथ-पुत्र आदर्श पुरुष राम के चरित्रों का अनुशीलन करने के लिए. 
अभिलाषी रहते हैं। क्रम विपरीति से दूसरे शब्दों में आदर्श-अनुकरण', 
लोक-सेवा तथा आत्म-ग्रान्ति--बहां तीन तुलसी के राम-आराधघना के 
मूल-मन्त्र हैं। इन तीनों में से किसी एक को ग्रहण कर लेने से दूसरे दो: 
अनायास प्राप्त हो जाते हूँ । इन्ही तीनों मे तुलली का वह जीवन-सिद्धान्त 
निहित है कि जब नर का चरित्र नारायण जैसा हो, तभी वह आमभ्यन्तरिक- 
शान्ति-रूप पर-छोक, और बाह्य-सेवारूप इहलोक--दोनों को प्राप्त कर 
सकता है । तुलसी के इस त्रिविध राम से यदि हमारा ध्यान जरा भी उचटा, 
तो निश्चय ही हम अम-भँवर में पड़ उन्हें और उनके साहित्य को। 
समझने में भूल करेंगे । ' 
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कहीं भ्रम न हो, इससे पाठक कृपया यह भी स्मरण रखें कि तुलसी 
ने 'राम” के स्थान में अभेद भाव से न केवल अन्य प्रचलित संज्ञाओं ; जैसे-- 
'ईश, हरि, प्रश्नु आदि का ही प्रयोग किया है, वरन्‌ रामचन्द्र, रघुपति, 
रघनाथ, रघुकुलनन्दन, रघुवर आदि दाब्दों का प्रयोग भी उसी अथे मे 
यत्र-तत्र किया है ; उदाहरणा्थ--- 
कहहुँ राम गुत गाथ, भरद्ञाज सादर सुनहु। 
भव भंजन रघुनाथ, भज्‌ तुलसी तजि मान मद ॥।' 
अथवा 
एकछत्र एक सुकुट सणि, सब बरणति पर जोउठ। 
तुलसी रघुबर नाम के, वरण विराजत दोड॥ 
या 
रामचन्द्र के भजन बिनु, जो चह पद निर्वाण। 
ज्ञानवान अति सोपिनर, पद बिन पुछ विषाण ॥ 
अतः तुलसी ने राम और रघुनाथादि नामों का प्रयोग अभेद रूप से 
“किया है ; इसलिए यह निस्सन्देह है कि इन नामों में भी राम के समान 
पुर्वोबत तीनों भावों का समावेश होना चाहिए। प्रत्यक्षतः हम तो यही समझते 
हैं कि अयोध्या के सूर्यवंशी प्रसिद्ध राजा के रघु के वंशज होने के कारण 
दशरथनन्दन राम को ही रघुराज, रघुनाथादि कहा जाता है। परन्तु, जब 
हम 'रघु' शब्द के वर्णो के अर्थ पर विचार करते है, तब उसमें भी राम 
के समान व्यापकता का भाव प्रकट हो उठता है। 'रघु' में 'र', 'घ' और 'उ' 
वर्ण है। 'र' का अर्थ “अग्नि! 'घ! का अर्थ 'घूप” और “उ' का अर्थ शिव” वा 
ब्रह्मा” हमें कोश में मिलता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि 'रचु' शोये- 
१. मानस, बा० काँं०, १२४ (स्र) 
२ वही, २० 
३. वही, उ० का०, ७८ (क); (सोपि"-सः--अपि-वह भी) 
४. चतुर्वेदी द्वारकाप्रसाद दर्मा कृत शब्दार्थ-पारिजात' को देखिए । 
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पराक्रम-प्रकाश आदि सग्रुणात्मक व्यापक भावों का अर्थवाची है ; अतएव 
यह सिद्ध हो जाता है कि जिस॑ प्रकार रामनाम में सग्रुण ब्यापकता का भाव 
निहित है. उसी प्रकार 'रघु” नाम मे भी है ; और जब रघचु नाम में सम्रण 
व्यापकता है, तब रघुवर, रघुराज, रघुनन्दन आदि नामों में उससे भी 
अधिक श्रेष्ठत्व होना चाहिए। इस तरह रघुवर आदि नामों में भो राम 
नाम के समान न केवल दद्ारथ-तन्दन का, प्रत्युत व्यापक सग्रणता तथा 
व्यापक निर्गंणता का भाव भरा है, और यही कारण है कि तुलसी ने उन्हें 
जतजिभावात्मक राम का पर्यायवाची माना है। 


२: 
सन्‍त ऑर ऋन्ति 


गन्‍्त' और कान्ति में विरोधाभास 


'सनन्‍्त की क्रान्ति' इन शब्दों की कान में भनक पड़ते ही यदि पाठक चौक 
पड़े, तो कोई आइचये नहीं । परिषित इतिहास और प्रत्यक्ष अवलोकन के 
आधार पर 'सन्त' और 'कान्तिका री” इन दो संज्ञाओं में इतना विरोधा भास--- 
इतना अनमेल प्रतीत होता है कि उनके समन्वय की बात करना, मानों 
पृथ्वी और आकाश को एक करना है। कहाँ बेचारा वह सन्त, जो दुनिया 
को प्रपत्च समझ, उससे भाग, फटी-टूटी कुटिया में रहुकर अथवा जंगलादि 
एकान्त स्थान मे वास कर आत्म-पमुक्ति के हेतु ईश्वर-चिन्तन मे अपना समय: 
व्यतीत करता है, और कहाँ वह वीर पुरुष, जो ईश्वरादि की बात को 
दाशनिको की केवल गपोड़बाजी समझ दुनिया की यथार्थंता मे घुल-मिलकर 
जनता के लिए आत्म-बलिदान करने को छटपटाता रहता है। एक ओर है 
सन्त, जो धर्म-ध्वजा की दुहाई देता है, और दूसरी ओर हैं क्रान्तिकारी, 
जो कर्म ध्वजा को ही फहराना अपने जीवन का परम लक्ष्य समझता हैं। यह 
उन रंगे स्थारों के लिए नहीं कही गईं, जिनकी सख्या सन्‍्तों और क्रान्तिकारियों' 
में भी अधिकतर रहती है, पर वह कही गई है उन लोगों के लिये, जिनके 
सत्यापन्न पर कोई सन्देह नहीं किया जा सकता । ठीक हैं, पर उनका यह 
सत्यापन्न यथार्थ सत्य नहीं रहता। वह उन्हीं की बुद्धि के अनुरूप केवल 
सत्याभास रहता है। यथार्थ में सत्य तो यह है कि “धर्म ही कर्म है' अथवा 
'कम हो धर्म है! । इसीलिए जो धर्म का नाम लेकर कमं-स्थान से भागता 
है, वह सन्त कहाता हुआ भी सन्त नहीं, और जो कर्म की; तूफानी. उड़ान 
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भरता हुआ भी धर्म से च्युत रहना चाहता है, वह न तो कर्मयोगी कहलाने 
का अधिकारी है और न क्रान्तिकारी ; इसलिए जो सच्चा क्रान्तिकारी है, 
वही सच्चा सन्त होता है ; और जो सच्चा सन्त है, वही सच्चा क्रान्तिकारी 
होता है। यह सिद्ध करने के लिए पहले हम क्रान्ति के स्वरूप या लक्षणो पर 
विचार करेंगे और फिर सन्त के लक्षणों पर । तत्पश्चात्‌ निष्कर्ष रूप से यह 
बतायंगे कि सन्त ही क्रान्ति करने का अधिकारी हो सकता है। 


समाज-सुधार के तीन भेद तथा कऋान्ति के दो रूप 


समाज-सुधार की तीन परिपाटियाँ बताई जाती है। तीनों परिपाटी 
वालों का ध्यान भूत, वर्तमान और भविष्य पर रहता है। तोनों का वर्तमान 
से सघर्ष होता है, और ठोनों वर्तमान का सशोधन कर समाज के भविष्य 
को उज्ज्वल और सुखी बनाने के पक्ष मे रहते है ; परन्तु विधियाँ ठीनों की 
अलग-अलग रहुती है। एक वर्ग में वे लोग है, जो कहते है कि पूर्व व्यवस्था 
अच्छी थी । कालान्तर से उसमें जो खराबियाँ आ जाती है, उनका संशोधन 
कर वे केवल पूर्व स्थिति की पुन:स्थापना कर पृव॑ंवत्‌ सुख-साम्राज्य लाना 
चाहते है। इस वर्ग के लोगों को हमारी समझ में संशोधक ([२८०7८ए७) 
कहना उपयुक्त हैं। दूसरे लोगों के मत के अनुसार पूर्व व्यवस्था की केवल 
पुर्र्स्थापना करना पर्याप्त नहीं है। चूँकि समस्त सृष्टि की नाई मानव- 
समाज भी गति-रुद्ध (5६७0८) नहीं, बल्कि गतिवान (70779&772) हैं, 
इसलिए उसकी उन्नति के हेतु पूर्व-बतंमान की सभी अच्छी व्यवस्थाओं को 
उन्नति-पथ पर ले चलते हुए आगे बढते जाना चाहिए, और यह कार्य 
उसके मतानुसा र शान्तिपूर्वक, क्रम-क्रम से, शने. दाने: किया जाय, जिससे 
उत्तरोत्तर दृढ़ता होती जाय । इस वर्ग के छोगों को विकास-वादी (8ए०- 
]770०7४8८5) कहना उपयुक्त प्रतीत होता है। तीसरी परिपाटी वालों का 
कहना है कि जब हमे उन्नति-पथ पर अग्रसर होते ही जाना है, तो यही 
क्यो न किया जाय कि हम कुछ ऐसी योजनाएँ बनाये कि हमारा भावी इृष्ट 
शीघ्र-से-शीघ्र प्राप्त हो । ऐसा करने में यदि क्रम और शान्ति का उल्लंघन करना 
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पड़े, तो हानि नही। तात्वय॑ यह कि इनके मत से समाज की उन्नति की 
दृष्टि से व्यक्ति की अंवहेलना की जा सकती है और हिसा (५४०0७5४८८) 
का प्रयोग भी किया जा सकता है। इस वर्ग के लोगों को बहुधा क्रान्तिका री” 
(२८ए०प४०एंडा&) कहते है। उवावलापन ही इन लोगो का आधार 
रहता है। इस अधीरता का कारण रहता है--क्रोध और भय । वर्तमान 
व्यवस्था के अत्याचार जब असहा हो जाते है, तब वे क्रोधारिनि मे धधकने 
लगते है और इसलिए वे उस व्यवस्था का अन्त जल्दी-से-जत्दी कर अपने 
द्वारा योजित व्यवस्था को स्थापना कर देना चाहते हैं। क्रोध के अतिरिक्त 
यह भय भी रहता है कि कही ऐसा न हो कि उनकी न्वोन व्यवस्था ही 
उखाड़ कर फेंक दी जाय ; इसलिए उसकी रक्षा के हेतु वे अपने विरोधियों 
के प्रति अमानुषिक व्यवहार करने पर तुल जाते है। आधुनिक युग में 
क्रान्ति ने यह भयकर स्वरूप दोजहयी-सभहू । छताब्दी में उस समय से 
धारण किया; जब मध्यकालीन साम्राज्यवाद तथा उपनिवेशवाद के अत्याचारों 
से जनता का जीवन दुःखमय होने लूगा। 

यह तो हुआ क्रान्ति का रुद्र रूप ; परन्तु उसका एक रूप सोम्य भी है। 
इस वर्ग के लोग सौम्य वृत्ति के होते है। इसका इष्ट और विधि उपयुक्त 
क्रान्तिकारियों के इष्ट और विधि से भिन्न होते हैं, यद्यपि वे भी यही चाहते 
हैं कि उत्का इष्ट शीघ्रातिशीघ्र प्राप्त हो जाय । सच पूछा जाय, तो इष्ट 
दोनो का एक रहवा है। यह है 'ननप्र दृगाल रृग! । पर इसके सुख की 
व्याख्या केवल दैहिक और मानसिक सुख से सीमित नहीं रहती, जैसी पूृर्वोक्त 
रोद् क्रान्तिकारियों की रहती है । वे चाहते है कि अध्यात्म सुख भी हो । 
अभिप्राय यह कि उक्त क्रान्तिवादी केवल भौतिक सुख (]/७८पंथ500- 
!20[४76८5७) पर लक्ष्य रखते है, परन्तु इनका लक्ष्य रहता है, भोतिक 
सुख के साथ-ही-साथ आत्म सुख (8700७! 0॥88) भी । इनके साधन 
भी उनसे भिन्‍न होते है। यों तो वर्तमान से संघर्ष इन्हें भी करना ही पड़ता 
है ; क्योंकि बिना संघर्ष के विकास होता ही नहीं, तथापि संयमी होने के 
कारण उनका संघष॑ क्रोध पर आधारित नही होता, क्‍यों कि क्रोध मनुष्य 
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को आधा पागल बना देता है, जिसने विनाश के अतिरिक्त कुछ हाथ 
नहीं लगता। भय भी उन्हें नहीं रहता; क्योंकि उनकी नवयोजना को 
आन्तरिक गुरुता ही उनका बल होता है। वे जानते हैं कि यदि उनकी 
नवीन योज॑ता ठोस, मूल्यवान है, तो उसका स्वागत अपने-आप अवध्य 
होता जायगा, भले ही प्रारम्भ में कुछ स्वार्थी और मूर्ख लोग उसका विरोध 
कर । वे यह भी जानते है कि कोई भी मनुष्य पूर्णज्ञानी होने का दावा 
नहीं कर सकता ; इसलिए उनका यह भी कहना रहता है कि यदि उनको 
नव तिमित योजनाओं में कोई त्रुटि हो, और जन-मत उसे अपने बुद्धि-ब॒रू 
से सुधार ले, तो कोई हानि नहीं : प्रत्युत लाभ ही होगा। थह क्रांति 
“अहिसात्मक क्रांति' के नाम से विख्यात है, क्योंकि इसके जन्मदाता गांधी- 
जो अहिसा के अद्वितीय पुजारी थे। इसका जन्म बीसवी झातताव्दी कहा 
जाता है। इसको उत्पत्ति के बाद पूर्व मे कथित क्रांति हिसात्मक क्रान्ति! 
कही जाने छगो । 


अहिसात्मक ऋत्तिकारी गांधी की विचार-धारा 


गांधीजी को समस्त योजना सत्‌ और अहिसा पर अवलरूम्बित है। वे 
ईदवरीय शक्ति के अनन्य भक्त थे, और धर्म को ही उन्होंने अपना मूल-द्षेत्र 
कहा है। शेष अन्य कार्य-क्षेत्र . जैसे--राजनीति, साहित्य, समाजादि उसी' 
घर्म-क्षेत्र के अन्तर्गत आ जाते है । वे 'सत' की सर्वोपरि कहते हैं। यह वही 
सत्‌ है, जो संस्कृत-साहित्य में ब्रह्म नाम से जाना गया है और जिसको 
तुलसी ने “राम” के ताम से कहा है । अहिसा इसी सत्‌ का दूसरा बाज़ है, 
ऐसा कहकर गांधीजी ने समझाया है । उनका कहना है कि सत्‌ ही अहिंसा 
है। सारांश यह कि अहिसा को व्यवहृत किये बिना सत्‌ की, जिसे लोग सत्य 
(पृ+ए४) भी कहते है, अनुभूति नहीं हो सकती। उनका कथन है कि 
“सर्वेव्याप्त विश्व-स्थित सत्यात्मा अथवा सत्यनारायण का साक्षात्कार | 
करने के हेतु मनुष्य में सृष्टि के अल्पातिअल्प प्राणी-मात्र के प्रति अपने 
ही समान प्रेम करने को क्षमता होती चाहिए। और ऐसा मनुष्य, जो इसका 
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लालायित हो, जीवन के किसी भी क्षेत्र से अपते-आपको वचित नहीं रख 
सकता । यही कारण है कि सत्योपासना ने मुझे राजनीतिक क्षेत्र मे घसीट 
लिया है, और मैं बिना किसी संकोच के पूर्ण नम्रतापूर्वक यह कहने को 
तैयार हूँ कि जो यह कहते है कि धर्म (शिवयां्टॉ००) का राजनीति से 
कोई सम्बन्ध नहीं, वे यह जानते ही तहीं कि धर्म क्या चीज है।. . . . 
मुझे पृथ्वी के नाशवान राज्य की कोई लालसा नहीं; मै तो स्वर्गीय राज्य के 
लिए प्रथत्त कर रहा हूँ । और वह स्वर्गीय राज्य है आत्म-मुक्ति। इस आत्म- 
मुक्ति की प्राप्ति के हेतु मेरे लिए एकमात्र मार्ग यह खुला हुआ है कि मैं 
अपने देश की तथा जन-समाज की अठहूट सेवा करता जाऊँ ... .में 
प्रत्येक वस्तु मे, जो जीवित है, अभिन्न सम्बन्ध स्थापित कर एकसय बनना 
चाहता हैं। गीता के शब्दों में मै मित्र और शत्रु दोनों के साथ शान्ति पूर्वक 
रहना चाहता हैं ; इसलिए मेरी देश-भक्ति मेरे लिए मेरी उस यात्रा की एक 
मंजिल है, जो मै उस स्थान के लिए कर रहा हूँ, जहाँ शाश्वत मुक्ति और 
शान्ति मिलती है।”' यो तो गांधीजी अपने-आप को सनातनी हिन्दू ही कहते 
थे, ओर उनका वेद-उपनिषद्‌-पुराणादि हिन्दु-धर्म-शास्त्रों में, चैंदिक अर्थ 
वाले वर्णाश्रम धर्म में, गो-सरक्षण में तथा मूर्तिपूजा में विश्वास था, तथापि 
उन्होने यह स्पष्ट कह दिया है कि “'यथार्थत: धर्म और धर्ममत ((7८८०) 
में भेद होता है ।” धर्म तो सर्वधर्म-व्यवस्थाओं का आधार होकर उन्हें ठीक 
उसी प्रकार धारण करने वाला होता है, जैसे वह संसार को अन्य वस्तुओं या 
व्यवस्थाओं को धारण करता है, जैसा कि महाभारत के कर्ण पर्व मे कृष्ण 
द्वारा की गईं धर्म की निम्न व्याख्या से विदित होता है-- 
धारणादमंमित्याहुर्षमों धारयते प्रजा। 
यत्स्पाद्धारण संयुक्त स धर्म इति निदचयः ॥॥ 
१. देखो “॥७॥६०78 0ब्णवा7? व्ताप्व्त 9ए रबी ब्वप्लेड।0 50 - 
प्‌ृ० १४ पर दिया हुआ उद्धरण-- 
२- देखो १०पग३ ॥7ता9, 0८४. 6 ०[92] 5. 70. 
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अर्थातू--धारण करनेवाला होने से 'घर्म' कहाता है, धर्म ही प्रजा 
(सृष्टि) को धारण करता है, जो धारण शक्ति से संयुक्त हो, वही निश्चय 
पूर्वक धर्म है। (घर्म धर! धातु का रुप्रान्तर है, जिस “धर! का अर्थ होता 
है धारण करना!। 

इससे स्पष्ट है कि मूल-घर्ं अनवच्छिन्न और व्यापक है और भिन्न-भिन्न 
धमं-व्यवस्थाएँ या धर्म-मत अवच्छिन्न और सीमित होते हैं। फिर क्या कारण 
है कि गांधीजी सनातनी हिन्दू-धर्मावलम्बी ही कहलाना पसन्द करते थे ? 
क्या कारण है कि उन्होने यहाँ तक कहा कि “'मै हिन्दू धर्म को अपने जीवन 
से भी अधिक प्रेम करता हैं।”” इसीलिए कि केवल उसी के धर्म-शास्त्रों 
और व्यवस्थाओं की यथाथ्थंता के अनुकूल बतेने से हर हिन्दू को आत्म- 
मुक्ति प्राप हो सकती है। गान्धीजी कहते थे कि (हिन्दु-धर्म संकीर्ण 
धर्म नहीं । उसमें संसार के सभी पैगम्बरो-महात्माओं की पूजा के लिए 
गुंजाइश है । वह प्रचारकारी ()५/१58707279) धर्म नहीं है, जैसा कि छोग 
साधारणतया उस शब्द का अर्थ समझा करते है।. . .. . हिन्दू-धर्म का 
यह आदेश है कि हर एक अपनी श्रद्धा या धर्म के अनुसार ईश्वराचंन किया 
करे, और इसी कारण वह समस्त धर्मो के साथ शात्ति पूर्वक रहता है ।'”* 
गान्धीजी ने जो यह कहा है कि हर एक अपनी श्रद्धा और धर्म के अनुसार 
ईंश्वराचंन किया कर, वह हिन्दू-संस्क्ृति अथवा हिन्दू-धर्मशास्त्रों के आधार 
पर ही कहा है। 


तुलसी-गांधी की समता (अ) विचार-समता 


अब देखिए तुलसी की विचार-धारा को। तुलसी सनातन धर्मी 
थे, और वर्णाश्रम आदि सभी व्यवस्थाओं ठथा धर्म-शास्त्रों में उनका 
'विव्वास था। गान्धीजी ने यदि इस सम्बन्ध मे “यंग इन्डिया' मे लेख लिखकर 

३. वही । 

४. वही ॥ 


५ क्रान्तिकारी तुलसी 


लोगों का भ्रम मिटाया, तो तुलसी ने मानस की सारी इमारत हो उस पर 
खड़ी की है। गान्बी ने यदि यह कहा कि मुल धर्म सब धर्म-मतों का आधार 
स्वरूप होकर सर्वव्यापक है, तो तुलसी ने मानस के अरण्यकाण्ड को 
प्रारम्भिक वन्‍्दना में 'मूलं धर्मं तरो:” अर्थात्‌ धर्म रूपी वृक्ष की जड़ कहकर 
वही भाव व्यक्त किया है। गाधी ने इस मूल रूप सर्वव्यापक सत्यात्मा 
अथवा सत्यनारायण का साक्षात्कार करने के लिए प्राणी-मात्र के प्रति 
अपने ही समान प्रेम करने तथा अधिक सम्बन्ध स्थापित कर एकमय बन 
जाने की बात कही, तो वही बात तुलसी के 'जड़ चेतन जग जीव जे, सककू 
राम मय जानि', में निहित है। गांधी ने यदि समाज की अदूठ सेवा करने 
के लिए कहा है, तो तुलसी ने उसी राम रूप सकल जगत को सेवा करने के 
लिए 'ससेवक-सेव्यभाव बिनु, भव न तरिय, उरगारि” कहकर आग्रह किया 
है। गांधी यदि कहते है कि मैं मित्र और श्र दोनों के साथ शान्ति पूर्वक 
रहना चाहता हूँ, तो तुलसी के निम्न कंपनों में भी वही भाव ओत-प्रोत 
हल 
“सन्रुत काहू करि गने, सित्र गने नह काहि। 
तुलसी वह भत संत को, बोले समता मांहि ॥।' 
“राग हेष की अगिनि बुझानी, काम क्रोध वासना नसानी । 
तुलसी जर्बाह सांति गृह आई, तब उर ही उर फिरी दोहाई ॥”* 
“त्याग को भूषण शान्ति पद, तुलसी अमान अदा ॥॥ 
गांत्रीजी ने यदि यह कहकर कि हर एक अपनी श्रद्धा और धर्म के 
अनुसार ईदुवराचेन किया करे', श्रद्धा और आत्म-विश्वास पर जोर दिया 
है, तो तुलसी ने भी कई बार उनका महत्त्व बताया है । 
५. सानस, उ० कांड, ११९ 
६. वेराग्य संदीपिनी १३ 
७. वही ६० 
2... ड४ड 


सन्त और क्रान्ति २५ 


जे श्रद्धा संबल रहित नहि सन्‍तन कर साथ 
तिन्ह कहुँ मानस अगम अति, जिन्हहि न प्रिय रघुवाथ 


तथा बंद विश्वास अचल निज धर्मा॥*" 


इतना ही नहीं, उन्होने बालकांड की प्रारम्भिक वन्दना ही में यह बता 
दिया है कि श्रद्धा और बिश्वास के बिना सिद्ध लोग भी यह नहीं जान पाते 
कि अन्तस्थित ईइवर क्‍या होता है| इसी अन्तस्थिति का नाम हैं आत्मा 
नुमव' या गांधी के शब्दों मे सत्यानुभव' अथवा 'अहिसत्व' यदि गांधी ने 
यह कहा है कि अहिसा का अर्थ है “सम्पूर्ण निरंहकारत्वः (एलऋ050 
567८5579८४४) अर्थात्‌ 'देहिक ममता से पूर्ण-भुक्ति', यदि गांधी ने यह 
कहा है कि “यदि मनुष्य आत्मानुभव अर्थात्‌ सत्यानुभव करना चाहता है, 
तो वह तभी हो सकता है, जब वह अपने शरीर से पूर्णतः: अनासकत हो 
जाय अर्थात्‌ समस्त अन्य प्राणी उससे अपने-आप सुरक्षित मानने रूग 
जाय” तो तुलसी ने भी वही बात कही है--- 
“अहंबाद सेने' नहीं, दुष्ट संग नह कोइ॥। 
दुखते दुख नहीं ऊपजे, सुख ते सुख नहिं होइ ॥** 
संत! भेदयों मोह तम, उगो आतम भानु है 
(ब) आचार-समता 
सारांश यह है कि गांधीजी और तुलसी के सिद्धान्तों मे कोई भेद नहीं 
है; और इसका मूल का रण यह है कि दोनों के सिद्धान्तों का आधार एक ही 
९. सानस, बा० का० ३८ 
१०. सानस, बा० काँ० १११ 
११. मानस बा० का० इलोक २ 
२१२. ४0फएाए 7062, 02066 4.-926 
१३. वराग्य-संदीपिनोी ३० 
24 ढं, जी) ५ रे हे 
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है, जिम आय॑-संस्कृति कहा जाय, या हिंदू धर्म-शास्त्र । उनके आचारों में 
भी हमें मूलतः: समता मिलती है। जो कुछ असमता को प्रतीति होती है, 
वह केवल इसलिए कि तुलसी गांधी के लगभग २३५० वर्ष पूर्व उस समय हुए 
थे, जब कि देश तथा संसार की परिस्थितियाँ गांधीकालीन परिस्थितियों 
से बिलकुल भिन्न थीं। अन्तर्टष्टि से देखिए, तो दोनों के बर्ताव में एकात्मी- 
यता तथा त्याग का प्रतिबम्ब मिलता है। गांधी यदि पत्नो-पुत्र, जाति- 
कुल आदि का मोह छोड़ आश्रमों मे या हरिजनों के बोच झोपड़ों मे रहे, 
तोतुलसी भी “सुत दार अगार सखा परिवार--सब की ममता तजि कै”** 
रहे । गांधी यदि केवल दो-तीन हाथ की लँगोटी लगाकर अडुँ-नंगे फकीर 
कहे जाते रहे, तो तुलसी केवल मलीन कथ री या 'करवा धरकर' * तथा'माँगि 
के खैबो वा” मसीद (मसजिद) में सोकर' ग्रुजर-बसर करने वाले एवं 
नोच निरादर-भाजन कादर, कूकर-टूकन के लिए लिलात फिरने वाले” 
कहालाए | यथार्थ बात यही है कि दोनों का जन-प्रेम और त्याग इतना 
जबरदस्त था कि तुलसी के शब्दों मे दोनों को न किसी से कुछ लेने को 
था और न किसी को देने को (लेवे को एक न देवै को दोऊ), क्योंकि जब 
अहंवाद अर्थात्‌ मैं-तें मिटकर एक ही रह पाये, तो देना-लेना शब्दों का 
अस्तित्व ही नहों रह पाता । 
तुलूसी द्वारा सन्‍्त-लक्षणों का निरूपण 

जब कोई एकात्मीयता का सच्चा अनुपारूक हो जाता है, तभी वह आरये- 
संस्कृति की दृष्टि से साधु या सन्‍त कहलाने का अधिकारी होता है। तुलसी 


१५. कवितावली ३० 

१६. कवितावली ५६ (करवा--पानी पीने के 
लिये सिदट्टी का बेन) 

१७. कवितावली १०६ 

१८. +४ हु ५७ 


१९. ३४ 7 १०६ 
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दासजी ने सन्‍तों का स्वभाव या लक्षणों के विषय में रामचरित-मानस के 
बालकाण्ड और उत्तरकाण्ड में बहुत कुछ कहा है। उन्होंने उसी विषय में 
एक बहुत छोटी-सी “वैराग्य-पंदीपिनी” नाम की पुस्तक भी लिखी थी, 
जिस का महत्त्व उन्होने इस दोहे में प्रकट किया है--- 
“तुलसी बेद-पुरान-मत, पूरन शास्त्र विचार। 
यह विराग-संदीपिनी, अखिल ज्ञान को सार।॥ 

इसलिए यदि तुलसी के विचार-आचार जानना हों, तो हर एक को 
सर्वप्रथम तुलसी के द्वारा वणित सन्त-स्वभाव अथवा संत-लक्षणों पर गंभीरता 
पूर्वक विचार करना चाहिए। यदि हम तुलसी के कथनों का उद्धरण 
देकर उन्हें सम्यक रूप में बताना चाहें, तो विस्तार अधिक बढ जायेगा, 
तथापि उन सब को देखकर केवल एक निष्कर्ष यही निकलता है कि सन्त हर 
प्राणी, हर मानव को अपनी ही आत्मा समझता है, जिसके फलस्वरूप त 
वह किसी को हानि पहुँचाता और न कोई उसको हानि पहुँचा सकता है-- 
कोई किसी का अनिष्ट नहीं कर सकता, जैसा कि गीता एवं उपनिषदादि में 
कहा गया है। 

एकात्मीयता के कारण सन्त में समता और सरलता अपने-आप 
आ जाती है। समता उसकी इस बात मे रहती है कि न तो उसके चित्त में 
किसी के हित से मतलूब रहता है और न किसी के अनहित' से--उसके सम्पर्क 
में कोई भी आया कि उसे सभान लाभ प्राप्त हो जावा है, जैसा कि तुलसी 
ते नीचे के दोहे मे फूल का दृष्टान्त देकर बताया है कि चाहे दाये हाथ की 
हथेली उसके सम्पर्क में हो जाय, चाहे बाय हाथ की हथेली, दोनों में. अभेद 
रूप से सुगन्ध आ जाती है। दाये-बाय 'कर दोइ” का महत्त्व यही है कि 
चाहे सीधा-सरल आदमी भी सन्त के सम्पर्क में आये, चाहे खोटा, दोनों 
को लाभ होता है । 

२०. वेराग्य-पंदीपिनी ७। 

२१- देखो ईशा उपनिषद्‌ सन्त्र ६-७ और गीता ६१३० । 
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वबन्दों संत समान चित, हित अनहिंत नहिं कोइ ॥ 
अंजलि गति शुभसुमन जिमि, सम सुगंधकर दोई॥ 


सरलता उसको वाणी, रहन-सहन आदि सभी में दिखाई देती है, जैसे 
संत सरल चित जगत हित, जानि सुभाव सनेहु' तथा 


सकल वरत भाषा सररू, सरल अर्थ सम सानि। 
तुलसी सहजे संतजन, ताहि यही पहिचानि॥” 

'सरकूता' और स्वभाव! कहने में 'सहजपन? का भाव निहित है। 
जो काम बिता प्रयास-प्रयोजन आदि के होता जाय, वही 'सहज' कहाता है; 
जैसे सूर्य से प्रकाश होता रहना यह सूर्य का सहज काम, सहज धर्म या सहज 
ग़ण है। इसी को सूर्य का 'सहज-स्वभाव” अथवा केवल स्वभाव (स्व८८ 
अपने आप; भाव5""होना ) कहते हैं। इसी तरह जहाँ सन्त होगा, वहाँ अपने 
आप जगत के प्रति 'स्नेह' तथा उस स्नेह के कारण जगत्‌ का हित! 
हुए बिना रह ही नही सकता, क्‍यों कि स्नेह और हित ये दोनों उसके स्वा- 
भाविक या सहज धरम हैं। संत के कर्मों मे सरलता रहती है; इसलिए तुलसी 
ने वैराग्य-संदीपिनी के उक्त दोहों में उद्दाहरण-स्वरूप उसके दी-चार सहज” 
गुणों को बताने के बाद निष्कर्ष रूप से यही कह दिया कि सन्त ही सरल 
अथवा 'सरल ही सन्‍्त' होता है | जिस प्रकार सूर्य के आन्तरिक स्वाभा- 
विक तेज का प्रकाश और उष्णता के रूप मे प्रकट होना अनिवाय॑े है, उसी 
प्रकार सन्त का यह सहज स्वाभाविक 'स्नेह' का दया, विनम्नता, अहिसा 
आदि के रूप मे बह उठना रोका नहीं जा सकता। तुलसी ने सन्‍्तो के संबंध 
में अहिंसात्मक पराकाष्ठा का एक विद्यद्‌ चित्र कुछ सारगर्भित द्टान्तों 
द्वारा इन चौपाइयों में खींचकर रख दिया है-- 
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“साधु चरित सुभ सरिस कपासू। न्रिस विसद गुणमय फल जासू ॥। 
जो सहि दुख पर छिद्र दुरावा। वन्दनीय जेहि जग जस पावा॥ 
'सन्‍्त असंतन्हिके अस करनी। जिसि कुमार चन्दन आचरनी॥। 
'काटइ परसु सलय सुनुभाई। निज गुन देइ सुर्गंधि बसाई॥ 


अहिसा का पुजारी अपने ग्रुणों की श्रेष्ठता से दूसरों के दुर्गूणों को इस 
चरह दूर कर देना चाहता है, जिस प्रकार सुगंधित फूल या इन्न की महक 
से मल युक्त स्थान भी दुर्गन्‍्चरहित हो जाता है। यदि पराये दुगूंण बने रहे, 
वो वह अपने ग्रुणो की ही कमी समझता है ; इसलिए गाधीजी आदि अहिसा 
के भक्तों का यह सिद्धान्त रहता है, कि दूसरों को सदुग्रणी बनाने के हेतु 
उन्हें डॉट-डपट करने यथा मारने की अपेक्षा स्वयं ही अपने-आप को यहाँ 
तक कसते जाओ कि स्वकीय प्राणान्त भी हो जाय, तो कोई हानि नहीं | 
यही आचरण साधु-सन्तों का होता है। इसी आचरण के दो दृष्टान्त तुलसी 
की उक्त चोपाइयो में मिलते है। दोनों मे उन्हींने बताया है कि अपने प्रति 
दुष्यंवहार करने वाले खल या दुष्टों के प्रति भी सन्‍त अपने स्वाभाविक 
स्नेह के कारण ऐसा स्नेह बतेंता है कि जिससे उन्हें लाभ ही हो, हानि या 
कृष्ट न पहुँचने पाये । 
अनासक्त-कर्म तथा शुद्ध-सलाधनाओं का महत्त्व 


इसलिए सनन्‍्त-वाणी तथा सनन्‍्त-आचार दोनों पर विचार करने से यह 
निष्कर्ष निकलता है कि सन्त ही सच्चा कर्म-योगी होता है| इसके विपरीत 
जो लोग यह समझते है कि सन्त का दुनिया के व्यावहारिक जीवन-सम्बन्धी 
'कर्मो से कोई सम्बन्ध नहीं, वे मूर्ख है । जीवनोपयोगी सांसारिक कर्म करना 
तो सभी के लिये आवश्यक है। और ये किस प्रकार से किये जाये, इस विषय 
में तुलसी ने स्वयं मानस में तथा अन्यत्र कई बार 'मन-वचन-कर्म' पर जोर 

२५. सानस, बा० कां० १/५-६। 

२६. भानस, उ० काँ० ३६॥७-८ | 
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दिया है। ये तीनों दब्द हमारे धर्म-शास्त्रों में इस तरह प्रयुक्त हुए हैं कि 
हम उन्हें तुरन्त कह तो जाते हैं; पर उनके महत्त्व पर एक पल भी ध्यान 
नहीं देते । इसी प्रकार चार फल “घर्म, अर्थ, काम, मोक्ष', चार त्याग 'वन 
मन-धन-घधाम ', चार वैरी 'काम, क्रोष, मंद, लोभ', तीन ग्रुग 'सत, रज, 
तम” अथवा त्रिदेव ब्रह्मा, विष्णु, महेश' आदि शब्दों पर भी मनन नहीं 
करते । तुलसी ने 'मन-वच-कर्म' कहकर यही दर्शाया है कि कर्म प्रधान 
है--हर मनुष्य को कर्म अवश्य करना चाहिए और वह कर्म दिखावटी न 
हो । जो बात मन में हो, वही जैसी-की-वैसी कही जाय और ठीक उसी 
के अनुरूप कर्म किया जाय । गांधी आदि दूसरे महापुरुष भी इसी बात 
को यह कहकर दर्शाया करते है कि विचार (१ ४०ए०४्टा:५) शब्द (/४००) 
एवं कर्म ([0८८०) मे समता हो। यदि इनमें असमता हुईं, तो कर्ता 
तथा समाज दोनों के लिये वह अहितकर अथवा अकल्याणकारी होता है | 
इस सम्बन्ध में तुलसी के ये दोहे पठनीय है --- 
“सूधे सन, भूधे वचन, सूधी सब करतुृति। 
तुलसी सूधी सकर विधि रघुवर प्रेम-प्रसुति॥ 
वेष-विषरद बोलनि सथुर, मतकदु करम सलीत। 
तुलसी राम न पाइये, भए विषय-जलरूू-मीन ॥। 
वचन-वेष तें जो बने, सो बिगरे परिनाम। 
तुलसी मन ते जो बनें, बनी बनाई राम॥। 
इन्हें पढने से यह ज्ञात होता है कि तुलसी ने हर मनुष्य की पॉच 
गतियों पर विचार किया है--(१) हृदय गति, (२) मान या बुद्धि, (३) 
वाणी या वचन, (४) वेष और (५) कर्म । हृदय भाव का उद्गम स्थान हैं, 
वहाँ से प्रकट होकर वह भाव नदी की धारा-जैसा क्रमश: मन, वाणी, वेष को 
पार करता हुआ करमं-रूप में प्रकट होता है । जिस प्रकार निश्चैर से निकले हुए 
सूक_््म-निमंठ जल-कण अहूट-क्रम से विविध प्रकार के विकारों में से बहुते 


२७. दोहावली १५२, १५३, १५४। 
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हुए स्थूल नदी रूप में दिखाई देने लगते है, उसी प्रकार हुदय में उत्पन्न 
सुक्ष्मातिसूक्ष्म भाव अनेक प्रकार के आन्तरिक और वाह्य तथा वैयक्तिक 
और सामाजिक भले-बरे गुणों से क्रश: प्रभावित होते हुए अन्त में कर्म के 
रूप में दिखाई देते हैं। तात्पयं यह कि यदि पवित्र से पवित्र भाव भी “ईर्षा,, 
देष, मोह, लोभ, क्रोध, ममत्व” आदि विकारों से प्रभावित हुआ, तो उसका 
अन्तिम रूप कर्म भी भयंकर और विनाशकारी बन जाता है। इसीलिए 
तुलसी ने सवंप्रथम यह बताया है कि हृदय में रघुवर (अथवा प्रथम अध्याय 
में कहे हुए त्रिभावात्मक राम) के प्रति प्रेम हो ; परन्तु संसार मे केवल 
उत्तम भाव के आ जाने से काम नही चलता । उत्तम भाव के आने पर भी 
यदि 'मनत कट! और “कर्म मलीन' हुए, तो सब व्यर्थ हो है, क्योंकि उनके 
रहते हुए न तो सग्ुण-जगत्‌-रूप राम के सेवक हो सकते है, न निर्गुण राम 
को ही पा सकते है; इसलिए रघुवर-प्रेम से उत्पन्न मन-वचन-कर्म के 
सीधेपन पर जोर दिया गया है। इतना ही नहीं, बल्कि इस जगत्‌-रूप रघुवर 
के प्रेमी की कर्म-विधियाँ भी सीधी-सच्ची होनी चाहिए। इससे सिद्ध होता 
है कि तुलसी भी गांधी के समान पश्चिमी विद्वानों के उस निदान को नहीं 
मानते थे, जिसके अनुसार कहा जाता है 'परिणाम भला तो साधन भो भला! 
(एव उंप्डगट5 776 77८४75) । इस सिद्धान्त का थोथापन बताते 
हुए जिस प्रकार गांधीजी ने उसके स्थान में यह एक नव-सिद्धान्त 'साधन 
भला तो परिणाम भला (४८७7७ ८७४४ ४०८ ८०४) प्रसिद्ध किया, 
उसी प्रकार तुलसी ने 'तुलसी सूधी सकरू विधि' कहकर संसार की दृष्टि को 
साधनों अथवा विधि के महत्त्व की ओर विद्धिष्ट रूप से आकर्षित किया। 
वह ऐसी विधि चाहते थे, जिसमें छल-छिद्र अथवा कपट-पाखंड न हो, बल्कि 
जो सूधी अर्थात्‌ सीधी-सच्ची हो। परन्तु, इससे भी अधिक महत्त्व तो इस 
बात मे है कि तुछसी ने झ्पनी उपय॑क्त अंतिम पंक्ति 'तुलसी मन ते 
जो बने, बनी बनाई राम मे भर दिया है, जिसका अर्थ, संगति ((08६०८) 
पर ध्यान रखते हुए यह है कि यदि मन में रघुवर-प्रेम (जगत्‌-प्रेम 
हो, तो सब कुछ अर्थात्‌ वेष, वचन, कर्म तथा कर्म-विधि सब अपने-आप 


3२ क्रान्तिका री तुलसी 


बन जाते है ; जैपे कहा है 'एकहि साथे सब सघे” और यदि इसमें कुछ कहीं 
त्रुटियाँ आ भी जाये, ठो भी कर्ता को उसका कोई पाप या अपराध नहीं 
भोगना पड़ता, क्योंकि पाप या अपराध मन को कुगति अथवा मन के कुभाव 
'पर निर्भर रहता है । अथवा यह कहिए कि तुलसी ने उक्त पंक्ति के द्वारा 
यह बताया है कि कर्म-तत्त्व में भाव की प्रधानता रहती है, न कि फल की | 
'फल तो रामाधीन रहता है अर्थात्‌ भविष्य के गाल में रहने से कोई कुछ 
नहीं कह सकता कि क्‍्या-कैसा फल होगा ; इसलिए तुलसी का कहना है कि 
भाइयो | राम-रूप जगत्‌ के हेतु कर्म -भावता आने पर सीधी-सच्ची विधियों 
से कर्म भर करते जाओ ओर फल राम पर छोड़ दो, तो समझ लो, सब बन 
गया (बनती बनाई राम )। जैसा कि गीता में कहा है---'कर्मण्येवाधिका रस्ते 
भा फलेषु कदाचन' अर्थात्‌ू--तेरा अधिकार केवल कर्म करने पर है, न कि 
'फल पर । 

गीता का यह महावाक्य, जैसा कि बहुधा देखा जाता है, कुछ उन 
आसुरी वृत्ति वाले लोगों के आँसुओं को पोंछने के लिए नही कहा गया, जो 
अपने निकम्मेपत अथवा अत्याचार के कारण अफल होने पर रोते है। उनके 
लिए तो प्रायश्चित्त या सोचने का ही विधान है, ताकि वे अफल बनाने 
वाली अपनी त्रुटियों का भावी कार्यं-सम्पादन के हेतु संशोधन कर छें, 
जैसा कि बाइबिल मे कथित आदेश “पश्चात्ताप करो और तुम्हें स्वर्गीय 
राज्य प्राप्त होगा! (२०७८४६४ गत धाठ्प आए 86०: ६76 संप्ठ600 
'छ 7०४४६०) का भी आशय है । तुलप्तीदास ने भी दशरथ-मृत्यु के प्रसंग 
में वक्षिष्ठउ-भरत-संवाद के बहाने सोचिय गृही जो मोह बस, करइ करम' 
'पथ त्याग” आदि कहकर कमे-च्युत लोगों की शोचनोय दह्या पर अपने ढंग 
से प्रकाश डाला है, जिसका अभिप्राय यही है कि इस प्रकार के कमंहीनों 
अथवा कर्म में अकुशल लोगों को पाइ्चात्ताप कर अपना संशोधन करता 
चाहिए । इसी समय वशिष्ठजी ने भरत को 'सुनहु भरत भावी प्रबल” 


२८. मानस, अ० का०, १७१३३ से १७२।४ तक। 
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और -यश अपयश्य विधि हाथ” कहकर यह बताया छि भविष्य का पूर्णतः 
ज्ञाता सिदाय “विधि' के कोई नही हो सकता, चाहे वह दशरथ-जेंसा “धर्म 
ब्रत सत्य” का पालने वाला ; 'प्रेम निबाहने” वाला अथवा अपनी सुनीति 
और कमंपरायणता के कारण भुवन चारि दश प्रकट प्रभाऊ वाला हो 
क्यों न हो । यही “त्रिधि हाथ' वाली बात गीता के उक्त इलोक में कथित 
मा फलेषु कदाचन' मे निहित है। देवी सम्पदाओं के नाम गिनाते-गिनाते 
कृष्ण कहते है--पांडव । जब तू देवी सम्पदाओं से युक्त है, तब तुझे सोच 
'करने की जरूरत ही कया है? (मा शुच्ः सम्पदं देवीमभियातोउसि पाण्डब) ।* 
तू तो दिव्य ग्रुणो से युक्त होने के कारण कर्म करते को सच्चा अधिकारों 
है ही ; इसलिए कर्म तो तू कर, पर फल के विषय मे. सोच-विज्नार मत 
कर, क्योकि यह तेरे हाथ की बात नहीं है। यदि तूने उसमें अपना मन 
. उलझाया तो कमें-हीन बन जायगा। सारांश यह कि गीता का उक्त अमर 
वचन कर्म-अधिकारियों अथवा कर्म-योगियों मे कर्म-फल के प्रति उदासीनता 
छाने के लिए है, न कि असफलो के आसू पोंठनें के लिए । 
धर्म और कर्म में अभेद 

जिन्हें हिन्दुओ को सनातन तत्त्व विद्या का कुछ भी ज्ञान है, वे सहज 
ही कह सकते है कि वह 'एकोहहं द्वितीयोनास्ति' पर आधारित है । इस- 
लिए हिन्दू-धमंशास्त्रों मे धर्म ओर कम में अभिन्नता का बोध कराया 
गया है | उनमें धर्म के बिना कर्म का कोई अस्तित्व नहीं माना गया है और 
न कर्म के बिना धर्म का। मानवता के परोक्षण के लिए हमारी कसौटी सन्ता- 
तन से यही चली आती है। यह कसौटी उन लोगों की उस कसौटी से बिलकुल 
भिन्न है, जो धर्म को कर्म से अलग सानते हैं। इसका परिणाम हमें इतिहास 

२९. सानस, अ० का० १७११ 

३०. सानस, अ० कां०,/ १७०१६; १७२॥५। 

३१. गीता, १६५१ 

डे 
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बताता कि एक ओर तो धर्म परिवतंन के हेतु बल और प्रलोभन का प्रयौग 
होता है, और दूसरी ओर कमवीरता की डींग हाँकने वालों के द्वारा महा- 
घातक रक्त-प्रवाह तथा सम्पत्ति-हरण आदि राक्षसी कार्यो की भरमार 
दिखाई देती है। 


सन्‍त और कर्मयोगी (क्रान्तिकारी) में अभिन्नता 


उपयुक्त संक्षिप्त विवेचन से अब आप को विदित हुआ होगा कि हमारे 
इतिहास में उन्हीं लोगों को कमंयोगी कहा मया है, जो धर्म-रक्षक थे और 
उन्ही को धर्मे-रक्षक कहा गया है, जो कर्मयोगी थे। ऐसे दृष्टान्त सहस्रों 
मिलते हैं; जैसे--श्री कृष्ण, महात्मा गौतम बुद्ध आदि परन्तु हमने इस अध्याय 
में केवल महात्मा गांधी का ही दृष्टांत देकर अपने विषय को पाठकों के 
सम्मुख प्रस्तुत करना लाभदायक प्तमझा है ; क्योंकि उनका जीवन-वृत्तान्तः 
हमारे मस्तिष्क में अभी जीवित है । गांधीजी को'लोक ने महात्मा की. उपाधि 
क्यों दी ? इसलिए कि उनकी आत्मा महान्‌ थी, अर्थात्‌ उनका दृष्टिकोण 
स्वार्थ-अहंकार-मय व्यक्तित्व से सीमित नहीं था, बल्कि एकात्मीयता के: 
आधार पर सर्वंजग मे समभाव से फैला हुआ था। उनके उक्त ग्रुण और उससे 
प्रभावित अन्य आचार-विचारों को देखकर कोई यह कह सकता है, 
कि गांधीजी हमारी सस्क्ृति के अनुसार इस.युग के महान्‌ सन्त थे; परंतु 
महान्‌ सन्त होते हुए भी वे महाक्रान्तिकारी भी थे, इसे कौन अस्वीकार कर 
सकता है! इसलिए, जब गांधी-जेसा क्रान्तिकारी मनुष्य महासन्त हो 
ब-सकता है, बब तुलसी-जेसा महासंत भी, क्रान्तिकारी हुआ हो, तो कोई 
आइ्चये नहीं । सच पूछा जाय, तो केवल सन्त ही: अपने सावुत्व के कारण 
क्रान्ति करने का अधिकारी हो सकता है। क्रान्तिकारी का मूल लक्षण हैं 
समाज को गतिरुद्ध करने वाली रूढियों वा अनीतियों से मुक्त कर उन्नति 
के पथ पर लगाना, और वह ॒उन्नति-पथ सृष्टि के स्वाभाविक विकास- 
प्रद नियम (द्वाप्रा्शं .9ण ० ऐरएणएत००) से सामज्जस्य रखने 
वाला हो, अर्थात्‌ उसका पथिक केवल वही हो सकता है, जो सर्वत्र समभाव 
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रखता हो | यदि किसी ने मेरा देश, तेरा देश अथवा मेरी कौम, तेरी 
कौम आदि में 'मैतें! का राग गाया और समता माहि!' में नहीं चला, 
तो वह निश्चय ही सृष्टि की स्वाभाविक गति को अवरुद्ध करने वाला 
सृष्टि-द्रोही होने के कारण क्रान्तिकारी कहा जाने योग्य हो ही नहीं 
सकता । 
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तुलसी-विषयक अनुसन्धानों को समीक्षा 
प्रचलित अनुसन्धानों का संक्षिप्त विवरण 


तुलसी क्रान्तिकारी थे या नहीं, यह तो तभी जाना जा सकता है, जब 
हमें उनकी जीवनी का ज्ञान हो और जीवनी का यह हाल है कि वह अभी 
तक अनुमानों और सन्देहों से मुक्त नही है। श्री परशुराम चतुर्वेदी ने अपनी 
पुस्तक सानस की रामकथा' में यह ठीक ही कहा है कि “गोस्वामी तुलसी- 
दास की कोई प्रामाणिक जीवनी नहीं मिलती । उसके लिए जो कुछ साधन 
उपलब्ध हैं, वे भी अधूरे और अनुपयुक्त से लगते है ।” एक वो स्वामीजी 
ते स्वयं अपनी कोई आत्म-कथा लिखकर नही छोड़ी, और न कहीं उन्होंने 
अपने जीवन के किसी भाग का स्पष्ट वृत्तान्त ही दिया है। जो कुछ इबर- 
उधर थोड़ी-बहुत उनके ग्रन्थों मे बिखरी हुई सामग्री मिलती है, वह भी 
अपर्याप्त और भ्रमोत्पादक है। दूसरे, न तो किसी इतिहासकार का ऐसा 
इतिहास है और न तुलसी के किसी शिष्य या भक्त हारा लिखी गई कोई 
ऐसी कथा-वार्ता हो है, जिसमे हमे प्रत्यक्षाप्रत्यक्षानाभव पर आधारित 
तत्संबन्बी प्रामाणिक सामग्री मिल सके | इतनी असुविधा होने पर भी 
कुछ विद्वानों ने तुलसो के ग्रन्थों में यत्र-तत्र पाये गये कतिपय छाब्दों, पदोंया 
वाक्यों आदि को देखकर उत्तकी जीवरी के विषय में अनुसन्धात लगाना 
प्रारम्भ किया, और अभी भो उस सम्बन्ध में मंथन करते जा रहे हैं। ये अनु- 
सन्धान अभी तक तुलसी की केवल जन्म-मृत्यु-तिथियों. जन्म-मृत्यु-स्थानों, 


_लप्भाऊश;थडकाए मम कान मरभाजदो डाउरन्‍यर प्रथटचाद सउताकता दिरपसहाए [6० समा 


१. सानस की रामकथा (किताब महल, इलाहाबाद, पृ० ९) । 
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असम; गए सप्कालण फाटक डर कमा 


राण-पिता-जाति-हइुरू बाल्यकारऊ, ग्रहस्थकाल, वैराग्यकाल, मरणकाल 
तथा साहित्यांगों से सीमित रखे गये है। इन विषयों पर अनुसन्धानकर्त्ताओं 
के निष्कर्ष इस प्रकार पाये जाते है--- 

(१) जन्‍्म-मृत्यु-तिथियाँ---जन्म सं० १५८९ (सन्‌ १५३२) मे, 
और मृत्यु ९१ वर्ष की आयु में सं० १६८० (सन्‌ १६२३) में । जन्म- 
तिथि के विषय में मतभेद था, परन्तु अब प्रायः सभी उक्त संवत्‌ को 
स्वीकार करते दिखाई देते हैं । मृत्यु-तिथि के विषय में कोई मतभेद नहीं 
रहा । 

(२) जन्‍्म-सुत्यु-स्थान--मृत्यु काशी में हुईं, इसमे कोई मत-भिन्नता 
नहीं है ; परन्तु जन्म-स्थान के विषय से काफी मत-भेद चल रहा है। कोई 
उसे हस्तिनापुर कहते हैं, कोई चित्रकूट के निकट हाजीपुर, कोई वारी, कोई 
राजापुर, कोई काशी, कोई अयोध्या और कोई जिला एटा के सोरों अर्थात्‌ 
सूकर क्षेत्र कहते हैं। अधिकांश मत राजापुर, जिला बाँदा की ओर है, 
यद्यपि जिला बाँदा के गजेटियर से यह प्रतोत होता है कि राजापुर तो 
तुलसी ने सोरों से आकर बसाया था, जैसा कि मानस की राम-कथा' के 
१८व पृष्ठ पर दिये हुए उद्धरण से विदित होता है । 

(३) माता-पिता तथा जाति-कुछ-- केवल एक मत को छोड़कर, 
जिस पर आगे प्रकाश डाला जायगा यह प्राय: सभी को मान्य है कि 
तुलसी की जातिब्राह्मण, माता हुलसी और पिता आत्माराम दुबे थे | वे 
कौन से वर्ग के ब्राह्मण थे, इस पर पर्याप्त मत-भेद है। कोई उन्हे कान्यकुब्ज, 
कोई सनाढ्य और कोई सरयूपारी कहते हैं।कोई शुक्ल ही कहते हैं, 
क्योंकि 'कवितावलो” में तुलसी ने एक स्थान पर 'सुकुल' दब्द का प्रयोग 
किया है; परन्तु यथार्थत: 'शुक्छ' कोई जाति-वर्ग नहीं है--वह ब्राह्मण 
जातियों का एक कल-बिशेष ही होता है । 

(४) बाह्यकाल--तुलसीकृत 'कवितावली' और “विनय-पत्रिका! 


: सिलशाकाबर ६:ाम्य सम्पर्क दाना आअधाा॥ . 47 बम: अपदक्षाण उप 7 ब्गरापप दकाजनक 


२. रजनीकान्त कृत मानस-मीमांसा' (किताब महल, इलाहाबाद) 


३८ क्रान्तिकारी तुलसी 


के कुछ छन्दों वा भजनों को प्रमाण-स्वरूप मान, केवल एक उपय॑क्त मत 
को छोड़कर प्राय: सभी एक मत से स्वीकार करते हैं कि तुलसी का अपने 
माता-पिता से बिछोह उनके बाल्यक्वारू में ही हो गया था। बिछोह के 
कारण के विषय में भिन्न-भिन्न मत है। कोई कहते है कि माता-पिता को 
मृत्यु बाल्यकाल मे हो गई थी। कोई कहते हैं कि वे बहुत गरीब थे ; इसलिए 
त्याग दिया था, और कोई यह बताते हैं कि तुलसी का जन्म 'अमुक्त मूल 
नक्षत्र” में हुआ था, जिससे उन्होंने तुलसी को त्याग दिया । त्याग का कारण 
जो भी हो ;: पर सब एक स्वर से यह कहते है कि तुलसी को बाल्यकाल में 
खाने-पीने की बड़ी मुसीबत उठानी पड़ी । अन्त में 'नररूपहरि' शब्दों को 
रामचरित मानस में देखकर यह कहा जाता है कि नरहरिदास नाम के 
गुरु ने उनका पालन-पोषण किया और काशी में रखकर उन्हें भक्ति और 
ज्ञानोपाजेन कराया। 

(५) गहस्थ-काल--अधिकांशत: यह कहा जाता है कि काशी में 
कुछ काल व्यतीत होने के उपरान्त तुलसी राजापुर लौट गए और वहाँ 
किसी-किसी के अनुसार उनके तीन विवाह हुए । तीसरी पत्नी का ताम 
बुद्धितती था। उससे--ओर किसी-किसी के मतानुसार दूसरी पत्नी 
रत्नावली से--तारक नाम का एक पुत्र हुआ, जो अल्पायु में हो मर गया । 
पुत्र शोक तथा बुद्धिमती में कामासक्ति के कारण उसके द्वारा धिक्‍कारे 
जाने पर तुलसी को वैराग्य उत्पन्न हुआ । 

(६) वेराग्यकाल ओर मृत्यु--वैराग्य आ जाने पर तुलसी अधि- 
कतर काशी में रहे और तीर्थाटन भी करते रहे। अन्त में काशी मे उनकी 
मृत्यु हो गई । मृत्यु किस कारण से हुई, इस पर मतभेद है । डॉ० प्रियर्सन 
तथा उनको मान्यता देने वाले कहते है कि वे काशी में फैछो हुई महाभयंकर 
'सहामारी” (प्लेग) से मरे और कोई कहते है, उनकी मृत्यु 'बरतोर मिस” 
से हुईं । 

हे (७) रचनाएँ--तुलसी की रचनाओं पर, विशेषकर रामचरित- 
मानस पर, विशद और विपुठ विवेचन किया हुआ मिलता है, जिसका 
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यहाँ परिचय मात्र कराना आवश्यक है : क्योंकि हमारे प्रस्तुत विषय के 
अनुसंघान का आधार हमें भी तो तुलसी की रचनाओं को बनाना होगा । 
'तुलसी की रचनाओं मे निम्नलिखित ३१ भ्रन्थों के नाम बताये जाते हैं, 
जिनमें से प्रथम १० के विषय में कोई संदेह नहीं। ११वें और १२वें 
के विषय मे किचित्‌ संदेह है। शेष के विषय में पर्याप्त संदेह है। वे 
थे है-- 

(१) रामचरित मानस, (२) वेराग्य-संदीपिनी, (३) पार्वती 

मंगल, (४) जानकी मंगल, (५) रासाज्ञाप्रइन, (६) दोहावली, 

(७) कवितावली (हनुमान बाहुक समेत), (८) गीताबली, (९) 

कृष्णणीतावली, (१०) विनय-पत्रिका, (११) रामलहूला नहछ, 

(१२) बरवे-रासायण, (१३) सतसई (राम सतसई), 

(१४) संकट सोचन, (१५) छन्दावली, (१६) छप्पय रासायन, 

(१७) कड़रवा रामायन, (१८) रोला रासायन, (१९) झूला 

रामायन, (२०) कुंडलिया रामायन, (२१) हनुमान चालीसा, 

(२२) कलिधर्म निरूपण, (२३) रामरूता, (२४) ज्ञान-दीपिका, 

(२५) विजय दोहाबली, (२६) श्रुव-प्रश्नावली, (२७) मंगल 

रामायन, (२८) अंकावली, (२९) बजरंग साठिका (३०) राम 

मुक्‍्तावली, और (३१) गोता भाषा ४ (अ) 

३. काशो नागरी प्रचारिणी सभा से प्रकाशित तुलसी-प्रन्थावली 
साग २ में हनुमान बाहुक' को कवितावली' के अन्तर्गत रखा है। 

३- (अ) उपरोक्त ३१ ग्रन्थों के अतिरिक्त निम्न ग्रन्थ भी तुलसी की 
रचनाएं कही जाती हैं, जिन पर हमारा ध्यान इस पुस्तक के प्रथम संस्करण 
के पदचात्‌ गया है। उनके नाम ये हैं--(१) बजरंग वाण, (२) भरत 
पमिलाप, (३ ) बृहस्पति काण्ड, (४) धर्मराय की गोता, (५) हनुमान स्तोत्र, 
(६) हनुसान पंचक, (७) पदबन्द रामायण, (८) रसभूषण, (९) 
साखी तुलसीदासजी की, (१०) संत भक्त उपदेश, (११) सु पुराण, 


४० क्रान्तिका री तुलसी 


तुलसी की साहित्य-कुशलूता ओर साहित्य तथा मात्व जीवन दोनों की 
दृष्टि से मानस के अनुपम ग्रन्थ होने में किसी को संदेह नहीं । उनकी कविता- 
वली और विनयपत्रिका भी मानवता पर पर्याप्त प्रकाश डालने वाले अनूठे 
ग्रथ प्रायः सभी मानते है। दोहावली मानों धर्मंतत्व और नीतितत्व का कोश 
ही है, और वैराग्य-संदी पिनो में तो तुलसी ने स्वयं कहा है--- अखिल ज्ञान का 
सार है।” इसलिए जो तुलसी की यथार्थता को जानना चाहता है, वह यदि 
रामचरितव-मानस के अतिरिक्त उक्त ग्रंथों का भी अध्ययन यथाविधि करे, 
तो बड़ा लाभ होगा। 

रामचरितमानम की रचना तुलसीदासजी ही के कथनानुसार 
सं० १६३१ (संवत्‌ सोलह सी इकतीसा,*कहों कथा हरिपद धरि शीसा ) 
अर्थात्‌ू--सन्‌ १५७५ में प्रारम्भ हुईं । इसके पूर्व तुलसी अन्य ग्रंथ लिख चुके 
थे, इसमें सदेह नहीं है । डॉ० माताप्रसाद ग्रुप्त ने अपने ग्रंथ 'तुलसीदास' 
में रचना-काल-क्रम के अनुसार तुलसी के ग्रंथों का क्रम इस प्रकार दिया 
हे--राम छला नह॒छ, वैराग्य-सदीपिनी, रामाज्ञा-प्रघन, जानको मंगल, 
रामचरित-मानस, पारवती-मंगल, गीतावली, विनय-पत्रिका, क्ृष्ण-गीतावली, 
बरवे रामायण, दोहावली और कवितावली । (ब) डा ० बुल्के के क्रम के अनुसार 
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(१२) तुलसीदास जी की बानी, (१३) उपदेश दोहा, (१४) रामशलाका, 
(१५) बारहमासी, और (१६) ज्ञान परिकरण। 

इस प्रकार इन्हें मिलाकर कुल योग ४७ हो जाता है। परन्तु यह न 
समझिए कि इस सम्बन्ध में कोई मतभेद नहीं है। मतभेद तो पर्याप्त है, 
किन्तु उससे हमारा यहाँ कोई प्रयोजन नहीं 

३०ब) डॉ० साताप्रसाद गुप्त ने अपने उसी ग्रन्थ 'तुलसीदास' के वर्तमान 
तृतीय संस्करण (सन्‌ १९६३ ) में वेराग्य-संदीपिनी' को प्रामाणिक ग्रन्थों 
की कोटि से निकालकर अप्रासाणिक ग्रन्थों की कोटि में ला बेठाला है ; किन्तु 
हम स्वतः उनके इंस मत से सहमत नहों हैं, जेसा हमने अन्यत्र लिखा है । यदि 
और जब आवश्यक संयोग मिल सकेंगे, तब हमारा यह मत' अन्य विषयों 
के साथ यथाविधि किसो ग्रन्थ के रूप सें प्रकाद में लाया जायेगा। 
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भी मानस की रचना रामाज्ञा-प्रइन, जानकी-मंगल और गीतावली के बाद 
आती है। रामाज्ञा-प्रदन का रचनाकाल रामाज्ञा-प्रद के ७ वे सर्ग के ७ वें 
सप्तक के तीसरे दोहे के आधार पर सं० १६२१ माना जाता है । यदि रामा- 
ज्ञा-प्रशन का रचनाकाल सं० १६२१ न भी हो, तो भी यह तो निश्चय है कि 
मानस को रचना के काफो समय के पहले से तुलसी की विचा रधारा आददों 
मानवता की ओर झुक चुकी थी । और वह आदर्श मानवता उन्हें अपने पूर्व- 
कथित त्रिभावात्मक राम ही में दिखाई दे रही थी। रामचरित-मानस के 

४. मानस की रामकथा पृ० १४७; नोट--चूँकि हमें उक्त दोहें 
में ऐसा कोई विध्वसनोय आभास नहीं मिलता, इसलिए हम उस दोहे 
को पाठकों के विचारार्थे उद्धृत करते हैं -- 

सगुन तीन ससि नयन गत, अवधि अधिक नयवान । 
होइ सुफल सुभ जासु जसु, प्रीति प्रतीति प्रमान ॥ 

'ऋनन्‍्तिकारी तुलसी के प्रथम संस्करण के पदचात्‌ एक दूसरे प्रसंग से 
हमें उक्त दोहे पर विशेष रूप से विचार करने का अवकाद आया। उस 
समय विदित हुआ कि डॉ० माताप्रसाद गुप्त ने उक्त दोहे में प्रयुक्त कुछ 
सांकेतिक शब्दों की गणना के आधार पर यह सं० १६२१ निरूपित किया है ४ 
प्रतीत होता है, मानस की रामकथा' के लेखक ने गुप्तजी के उक्त मत के: 
आधार ही पर अपना मत दिया है। यदि यह सत्य हो, तो हमारी सम्मति में 
वह अग्राह्म है। ग॒प्तजी ने जो गणना दी है, उसके अनुसार सं०१३२१ होता 
हैनकिसं० १६२१। मेरे मन में जब यह दंका उठी, तब मेंने गृप्तजी की 
उसके निवारणार्थ पत्र लिखा। उन्होंने उत्तर दिया कि छापे की भूल से 
गुण के लिए ६ के स्थान में ३ छप गया है। इसलिए सं० १६२१ ही सही है ४ 
उक्त भूल नवीन संस्करण में सुधार दी जायगी ; अतः अब नवीन संस्करण 
प्रकाशित होने ही पर इस संबंध में कुछ अधिक कहा जा सकेगा। फिर भी, 
दोहे की अन्य पहलओं पर अभी कुछ न कह कर, इतना तो कह देना उचित 
ही होगा कि शास्त्रों में एवं सामान्यतः गुणा तीन ही माने जाते हैं, न कि छह । 


४२ क्रान्तिकारी तुलसी 


बाद की रचनाओं में विनयपत्रिका, दोहावली और कवितावली के नाम 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं| यद्यपि ये ग्रन्थ तुलसी की स्फुट रचनाओं के 
संग्रह-मात्र अथवा उनके ग्रन्थों में कहे गये कथनों के संकलन-मात्र प्रतीत 
होते हैं; तथापि तुलसी की जीवन-रेखा को खींचने के लिए उनका आश्रय 
लेना हमें अपरिहार्य-सा प्रतीत होता है! 


दृषित अन्वेषण-पद्धति 


तुलसी की रचनाओं के संबंध मे इस समय मुझे कुछ और अधिक नहीं 
कहना है, इसलिए उसे छोड़ देता हैँ। हम।रो अल्प मति के अनुसार, तुलसी 
जीवन के अन्य उपयुक्त अंगों के विषय में अनुसन्धायकों ने तुलसी के द्वारा 
कहे हुए शब्द-पदादि के आधार पर जो बहुत-से निदान--विशेषकर उनके 
बाल्यकाल और जीविका-निर्वाह के बारे में--निकाले हैं, वे सदोष और भअ्रम- 
पूर्ण हैं, क्योंकि उनकी साधना अर्थात्‌ अन्वेषण-पद्धति ही हमें सदोष मालूम 
होती है । ही रा-मोतियों की तोल जिस तरह शाक-भाजी-की तराजू से नही 
को जा सकती, उसी तरह महापुरुषों के वचनों की परख स्थूल-वहिरंष्टि से 
नहीं हो सकती । उसके लिये चाहिए गहराई मे घँसने वाली अन्तरंष्टि । 
प्राचीन कालीन भाष्यों या मीमांसाओं को पढिए, तो पता चलता है, कि उस 
समथ हमारा अध्ययन विज्ञानमय अध्यात्म-प्रधान था, अर्थात्‌ जब हम किसी 
महापुरुष के विषय 'मे अनुसन्धान करना चाहते थे, तो उसके प्राप्त-लेखों का 
विवेचन गहराई मे पैठकर आध्यात्मिक दृष्टिकोण से करते -थे ; परन्तु 
मनुष्य का स्वभाव है कि वह कालान्‍्तर से प्रचलित यथार्थता में किसी-न- 
किसी प्रकार की क्त्रिमता को ला टसता है । इस स्वभाव के कारण शिष्यों 
ने गुरु पर अथवा पूजकों ने पुज्य पर अंठल श्रद्धा होने के कारण, या उनकी 
सम्मानित रछ्याति बढाने के अभिप्राय से, उनके शब्दों और कृत्यों का 
विश्छेषण--आध्यात्मिक दृष्टि से न कर उनमें चमत्कार-आरोप (/ए5४४- 
<ंआ7) करना प्रारम्भ कर दिया । इसका परिणाम इस प्रसंग पर भी व्यापक 
रूप से पड़ा है। तुलसी की जीवनी में तुलसी के कतिपय शिष्यों या भक्तों 
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ले कुछ ऐसी बाते लाद दीं कि उन्हें सुनकर विद्वान लोग उन्हें निरी गप्पे 
कहते है, जैसे किसो प्रेत की सहायता से तुलसी को हनुमान और रामचन्द्र 
का दर्शन होना, उनके द्वारा लड़की का लड़का हो जाना एवं मरे हुए मुर्दे 
को पुन' जीवनदान करना तथा उनकी प्रार्थना करने पर कृष्ण-गृ्ति का 
राम-मूि बन जाना, इत्यादि । 
परन्तु तुलसी की मृत्युन्‍्के लगभग दो सो वर्ष बाद से, जब पाइ्चात्य 
विद्वानो का ध्यान तुलसो की ओर जाना प्रारम्भ हुआ, उक्त पद्धति में परि- 
वर्तन होना शुरू हुआ।' इन विद्वानों ने चमत्कार-प्रिय लोगों के कथनों की 
उपेक्षा की और अपनी वास्तविक (२ ००॥४४८) एवं सयुक्तिक (र७४0792४- 
3500८) कही जाने वाली पाश्चात्य आलोचनात्मक पद्धति का आश्रय 
लेकर तुलसी के जीवन का अध्ययन आरम्भ किया तथा उनके विषय में 
कुछ निष्कृषं निकाले। इसके उपरान्त जब भारतीय विश्वविद्यालयों में हिन्दी 
को मान्यता दो जाने लगी तब से हिन्दी के कुछ प्राध्यापको (?%०६८४४०१७) 
ओर हिन्दो मे डाक्टरेट उपाधि-प्राप्ति के कुछ इच्छुक विद्यार्थियों ने भी 
उसी पाश्चात्य विधि का अनुसरण कर तुलसी-विषयक साहित्य को उन्नत्त 
करने मे योगदान किया है और सम्भवतः: भविष्य मे भी करते रहेगे। 
इसी तरह कुछ अन्य लेखकों ने भी इसी पाश्चात्य पद्धति के आश्रित 
होकर तुलसी के जीवन-वृत्त तथा कृत्यों पर पाइचात्य लेखकों के समान 
'कुछ हेर-फेर से अपने विचार निर्धारित किये हैं । इस प्रकार से लिखे 
गये कुछ ग्रन्थ हमने देखे है । उन्हें देखने पर हमारो अपनी सम्मति तो यह 
है कि यद्यपि उक्त विद्वानु लेखक सैकड़ों पुस्तकों वा लेखों के अवतरणों के 
आधार प्र अपने अथक परिश्रम के द्वारा निर्दिष्ट विषय को परिपुष्टि करने 
में सलगन रहे हैं, तथापि तुलसी की जीवन-विषयक यथार्थंता को वे भी नहीं 
५. सं० १८८८ (सन्‌ १८३२) में डा० विलसन की पुस्तक 2 ४#टला 
"07 ६96 एटॉस्‍ड्टाएप5 56८8 ०506 सरां०0५४ प्रकाशित हुई। यही उसका 
आरम्भकाल कहा जा सकता है--देखिए भानस की रामकथा_, पृ० ११। 


है है क्रान्तिकारी तुलसी 


पा सके । इसका मूल कारण हमे जो प्रतीत होता है, वह यही हैं कि इन्होंने 
पश्चिमी भौतिक दृष्टिकोण को आवश्यकता से अधिक महत्व दिया है 
और आध्यात्मिक दृष्टिकोण को, जो हमारी संस्कृति का परंपरागत प्रधान 
अंग है, भुला दिया है | पाश्चात्य विवेचनात्मक पद्धति का स्वीकार किया 
जाना लाभदायक हुआ है, इसमे सन्देह नहीं; परन्तु आध्यात्मिक पद्धति के 
बिना वह पंग्नु और अ्रमोत्पादक ही रही है। वह एकागी होने के कारण हमें 
केवल वाह्य रूपों, नामों और अर्थों मे यहाँ तक उलझा कर रख लेती है 
कि हमारा ध्यान वास्तविकता की ओर जाता ही नहीं | इसका एक अत्यन्त 
ब्रा परिणाम हमे यह दिखाई दे रहा है कि प्रगतिशील कहे जाने वाले इन 
लेखकों ने भी तुलसी के कतिपय कथनों का यथेष्ट अथे न लगाकर उन्हें 
जनता की दृष्टि मे कुछ-का-कुछ बना दिया है, यहाँ तक कि श्री रजत्तीकान्त- 
जी तो अपनी पुस्तक 'मान्तस-मीमांसा” छिखते समय मानो बोखला कर 
तुलसी पर आ ही टूटे है। 


तुलसी के प्रति विद्ेष और दोष का प्रकाशन 


यदि हमारा अनुमान गलत नहीं है, तो 'मीमांसा' शब्द के प््वकालोन 
प्रयोगों पर विचार करते हुए हमे प्रतीत होता है कि उसमें 'आलोचना' शब्द 
की अपेक्षा विशिष्टत्व (7'४८४४्ंतुप८) निहित है। हमारी समझ में मीमांसा 
उस श्ात्र को कहते है, जिसमें लोक के आधार तत्त्वों या नियमों 
के विवेचन करने वाले दर्शन-शास्रों की समालोचना हो । इस दृष्टि से आलो- 
चक की अपेक्षा, जिसका कार्य स्थल भोतिक पदार्थों की विवेचना से सम्बन्धित 
रहता है, मीमांसक पर क्रोच और आवेश से परे, साहित्यिक-शिष्टता, 
विचार-साम्य, गंभीर अध्ययन तथा सम्पुष्टिकारक-तके निबाहने का उत्तर- 
दायित्व कई गुना अधिक रहता है, ताकि एक ओर तो आलोच्य विषय के 
प्रति अन्याय न हो, और दूसरी ओर जनता सनन्‍्मार्ग से च्युत न होने पाये; 
इसलिए हमें यह कहते अत्यन्त दुःख होता है कि 'मानस-मोमांसा' जैसे पवित्र 
नाम वाले ग्रन्थ में उसके लेखक अनेक उपाधिधारी होकर भी क्रोध और 
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आवेश में आकर शोचनीय निम्नस्तर के गहरे गड़ढे मे गिर पड़े है। यह 
कैसा शात्री, जो ग्रुण-कर्म के अनुसार वर्णो” के द्योतक शास्त्रीय दब्दों 'द्विज' 
ओर 'शुद्र' का शास्त्रीय अर्थ न जाने और उनसे जन्मजात प्रचलित जाति- 
विद्येषों का अर्थ समझ लें, जो यह न॒ जाने कि 'विप्र' और “ब्राह्मण” मे 
शास्त्रीय भेद है, अथवा जो यह न जाने कि तुलसी ने कुछ-न-कुछ भेद 
देखकर ही 'ब्राह्मण' को कहीं पृज्यादि' नहीं कहा है--विप्र को हो पृज्यादि 
कहा है। यदि इन महोदय ने इत शास्त्रीय शब्दों का शास्त्रीय अर्थ लगाया 
होता, अथवा यही समझा द्वोता कि तुलसी ने झास्त्रज्ञ होने के कारण 
दास्त्रीय दाव्दों का प्रयोग शास्त्रीय अर्थों मे ही किया होगा, तो वे 'मानस- 
मोमांसा” के ५७वें पृष्ठ पर उद्धरित तुलसी के कथनों मे आये हुए “द्विज', 
'शाद्र', 'विप्र', 'बरताधम' शब्दों का अनगंल अथे लगाकर तुलसी को ब्राह्मणो 
'का पक्षपाती और छाद्रों का विरोधी व कह पाते, जिसके कारण क्रोध और 
आवेश में आकर उन्होंने अपना मानसिक सतुलन खोकर भिन्न-भिन्न स्थानों 
'पर तुलसी को 'पाखंडो', 'राग-द्ेष-कलुषित-हृदयवाला”, 'हेय तथा घृणित 
चालबाजी वाला', 'जहरीले दो मृंहे सॉप की तरह वाला आदि-आदि 
सैकड़ों घृणित गालियाँ देते की धृष्टता न को होती, इनके केवल दो ही 
इष्टान्त उसी स्थान के लीजिए, जहाँ. उन्होंने तुठलसो का अवैध (नाजायज) 
सनन्‍्तान होना तथा उस कारण से माता-पिता 'हे द्वारा फेंका जाना सिद्ध 
'करने के हेतु अपनी सारी बुद्धि खर्च कर दी है। पृष्ठ ९ पर आप कहते 
हैं कि “गोसाईजी के माता-पिता-सदृ्ष महादरिद्र भिखमंगों के घर बच्चे 
उत्पन्न होने पर अर्थाभाव के कारण ज्योतिषी नहीं बुलाये जाते”, और 
पृष्ठ ११५ पर आपने कहा है कि “हमारा प्रतिदिन का अनुभव है कि दरिद्र 
से दरिद्र माता-पिता पुत्र का जन्म होने पर आथिक स्थिति के अनुसार 
कुछ-न-कुछ अवश्य बधावा बजाते हैं।” यहाँ 'बधबावा बजाना” और 
“ज्योतिषी बुलाना' को प्रधासता नहीं है, बल्कि दरिद्र-से-दरिद्र माता-पिता 
को ह्॒ष-प्रद्शंत करने की प्रधानता है। दूसरा दृष्टान्त इतना प्रबल है कि 
बह उनकी अवैध सन्तान वाली थ्योरी को अपने-आप धड़ाम से गिरा कर 
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फेंक देता है। एक ओर तो पृष्ठ ४ पर आप कहते है कि गोसाईंजी के 
पेदा होते ही आपके माता-पिता ने अति ही निष्ठुरता के साथ आपका 
परित्याग कर दिया था' और दूसरी ओर उसी प्रसंग में पृष्ठ ६ पर उक्त 
पक्ष-समर्थन के हेतु आप 'विनय-पत्रिका”' के २७२ वें भजन का यह अंश 
उद्घृत करते हैं और आपही स्वयं उसका अथ॑ भी देते हैं--- 
“(घ) अगुण अलायक आलसर जानि अधन अनेरो। 
स्वारथ के साथिन तज्यो तिजरा कंसो ठोटक औचट उलदि न हेरो ॥२७ २ 

अथ---'मुझे गुणहीन, नालायक, आलसी और पापो जानकर अपने 
मतलब के साथी माता-पिता ने तिजारी के टोटके की तरह तज दिया और 
भूलकर भी मेरी ओर नहीं ताका ।”” 

इसमें 'गुणहीन' आदि शब्दों, विशेषकर 'आलसी'” दाब्द के आने से कोई 
भी मूर्ख यह कह सकता है कि तुलसी का त्याग पैदा होते ही' अथवा 
'सद्योजाठ अवस्था” में नहीं किया गया । बहुधा देखा जाता है कि किसी- 
किसी को रुचि बाल्यकाल से ही भजनीकों , सन्‍्तों आदि मे बैठने-उठने तथा 
भक्ति की ओर रहती है ; इसलिए ऐसे बालक का मन घर के किसी काम- 
काज में नहीं लगता । वब उसके माता-पिता, विशेष कर वे, जिनका उदर- 
निर्वाह निजी परिश्रम पर निर्भर रहता है, उससे नाराज रहने लगते हैं ओर 
उसे नालायक, आलसी, पापी आदि कहते हुए कभी-कभी ठोकने-पोटने भी 
लगते हैं । इस तरह धीरे-धीरे मामछा यहाँ तक बढ जाता है कि या तो 
बालक स्त्रयं तंग आकर अपने मॉ-बाप को छोड़ कही बाहर भाग जाता 
है, या माँ-बाप निकम्मा या भार समझ उसे भगा देते है। यह भी देखने 
में आता है कि ऐसा होनहार बारक सनन्‍्त-हृदय महात्माओं को प्रिय लगता 
है ; इसलिए कभी वे गरीब माता-पिता की अनुमति से, या कभी उसके 
माता-पिता के द्वारा त्यागे जाने पर, अपने-आप उसे अपने संरक्षण में 
लेकर उसका पालन-पोषण या शिक्षण आदि करने छगते है। जो छोग 
वरागी सम्प्रदाय वाल महन्तों या मठाधींशों आदि की ग्ुरु-शिष्य-परंपरा को 
जानते हैं, उन्हें विदित होगा कि कई बालक इसी प्रकार से शिष्य बनाये 
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हुए रहते हैं। इसलिए, यदि तुलसो का उक्त कथन उन्हीं के व्यक्तित्व क। 
हो परिचायक मान लिया जाय, तो इतना तो निश्चय ही मानना पड़ेगा 
कि तुलसी के माता-पिता ने उनको लगभग ८-१० वर्ष की अवस्था के 
पहले नही त्यागा होगा ; क्‍योंकि उसके पूर्व वह कोई टहल करने योग्य ही 
नहीं हुआ होगा कि जिससे वे उप्त आलसी समझने लगे होंगे । अतः: रजनी- 
कान्तजी स्वयं अपने हाथ से अपने “अवैध सन्तान' तथा “सद्योजातावस्था' 
वाले सिद्धान्त की ह॒त्या कर डालते हैं, जिसकी सिद्धि के लिये उन्होंने 
बिता किसी प्रमाण के 'कवितावली'” के ७३ वें छन्द के प्रथम पद के 
पूर्वाद बधावनों बजायो सुनि” के स्थान में उसे अस्वाभाविक और ऊटपटांग. 
कहकर 'बधावो न बजायो सुनि? का पाठान्तर ठक कर डाला है। यदि: 
रजनीकान्तजी का कोई समर्थंक यह कहें कि उन्होने 'स्वारथ के साथिन' 
का अर्थ 'माता-पिता' अनभिज्ञता-वद्य या मूखंता-वश लगा कर उक्त अश. 
को तुलसी के जीवन पर घटाने में भूल की है, तो हम भी नम्न शब्दों में 
कह कहते हैं कि उन्होंने 'मातु-पिता जगजाय तज्यो” और 'जननी जनक 
तज्यो जनमि” का अर्थ 'पेदा होते ही” करने में अपनी अनभिज्ञता या 
मूखंता ही प्रकट की है । उनका सीधा-सादा अर्थ इतना ही है कि 'माता- 
ने जन्म देकर तज दिया”, जो सब जीवधारियों के लिए सर्वत्र सदा एक- 
सा नियम है । 'तज्यो' से “वियोग” का हो अभिप्राय है। इसी तरह कविता- 
वली और विनयपतन्निका में दिए हुए तुलसी के कथनो के जितने उद्धरण 
अपने पक्ष-समर्थेन के हेतु रजनोकान्तजी ने दिये है, उनमे से किसी से 
यह अर्थ नहीं निकाला जा सकता कि तुलसी का त्याग पैदा होते ही. 
हुआ | 

६. कवितावली, उ० कां० ५७, जो सानस-सीमांसा' के चोथे पृष्ठ 
पर उद्धुत है। 

७. विनय-पत्रिका, भजन २२७, जो मानस-मीमांसा' के चौथे पृष्ठ 
पर उद्धृत है। 
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इसमें हम केवल रजनीकान्तजों ही को दोषी नहीं कहते । दोष तो 
आरम्भ हो चुका था, उनके पूर्व के लेखकों मे भी। चूँकि रजनीकान्तजी 
से अपने पूर्व के लेखकों को ही पद्धति का आश्रय लिया है, इसलिए उस 
ष्टि से वे तिर्दोष कहे जाने के निस्सन्देह अधिकारी है ; परन्तु उनका दोष 
इसलिये हो गया है कि वे दूषित मनोवृत्ति के वशीभूत होकर चल पड़े । यह 
मनोवृत्ति क्यों उठी ? इसलिए कि उन्होंने अज्ञानतावद तुलसी को ब्राह्मणों 
'का पक्षपाती और शुद्रों का विरोधों होने का अपराधी मान लिया है। 

'जन्मते ही फेंक देने! की बात तो उनके पूर्व के लेखक कह ही चुके थे, 
केवल 'अवैध' कहने को बात रह गई थी, सो रजनीकान्तजी ने पूरी कर दी । 
'लाला भगवानदीन 'दीन' और पं० विश्वनाथप्रसाद मिश्र की;सटीक कविता- 
वली के सं० १९८८ वाले द्वितीय संस्क रण (प्रकाशक--साहित्य-सेवक कार्यो- 
लय, काशी ) में उक्त 'मातु पिता जग जाय तज्यो' में आये हुए 'जाय” दाब्द का 
अर्थ पृष्ठ १५१ पर लिखा है--जन्म देकर', और 'पैदा होते-होते ही' । 
इससे विदित होता है लि 'जाय' का अर्थ साधारणतया “जन्म देकर' हो होता 
है । परन्तु पूर्व सम्मतियों का अभिप्राय सम्भवतः “'जन्मते ही” से रहा है । 
'इसलिए अनुमानत: उक्त टीकाका रों ते उस अभिप्राय के प्रदर्शनार्थ 'पैदा होते- 
-होते ही' यह दुसरा अर्थ भी दे दिया है । तभी तो उन्होने ६४ व॑ पृष्ठ 
पर यह कहा है कि “यहाँ पर कुछ अंश उद्धत करके अब अन्य ग्रन्थों और 
जीवनो-लेखकों के कथित वृत्तान्तो द्वारा कवि की एक छोटी-सी जीवनी भी 
“हम देंगे । तुलसीदास को जन्मते ही माता-पिता का वियोग सहना पड़ा 
था। ..... कुछ, लोग कहते है कि अभुक्त-मुल-नक्षत्र में जन्म लेने के 
कारण तुलसी को उन्तके माता-पिता ने फेंक दिया था।” इससे सिद्ध होता 
है कि 'जन्मते ही फेक दिया था' यह विचार रजनीकान्तजी के पहले से 
“सोजूद था। उन्होंने तो केवल अभुक्त-मूल-थ्योरी का खण्डन कर उसके 
'स्थान में 'अवैधपत' की थ्योरी को प्रस्तुत किया है। “जन्मते ही वियोग' 
का भाव आया कि स्वभावतः अन्य प्रश्त उठ खड़े हुए, जैसे जाति-कुल और 
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जीवन-निर्वाह के । अतः 'जायो कुछ मंगन”ः (क० व॒० उ० कां० ७३), 
भेरे जाति-पाँति न चहों काहू की जाति-पॉति! (क० ब० उ० कां० १०७), 
तथा 'लोक कहे पोचु सो न सोचु न संकोच, मेरे ब्याह न बरेखी, 
जाति-पाँति न चहत हों! (वि० १५० ७६) आदि को देखकर यह आवाज 
भी उठ बैठो कि तुलसी को जाति का कोई ठिकाना नहीं ; और जब 
जाति का ठिकाना नहीं, तो कुल कैसे मालम हो ? इसलिए उसे 
संगनादल का ठहरा दिया और फिर चले ढूंढने ग्रुजर-बसर के मसले 
को । तुलसी के इन कथततों में--'कुकर टूकन छागि ललाई'” (क० व० उ७ 
कां० ५७), पेटागिबस खाए हक सब के? (क० व० उ० का० ७२), 
बारे तें ललात बिललात द्वार द्वार दीन! (क० व० उ० कां० ७३), 
'चाटत रह्मयो स्वान पातरि ज्यों कबहुँ न पेट भरो' (वि० प० २२६) 
तथा ऐपे कुछ अन्य वचनों से यह निश्चय कर लिया, मेरे इन दोस्तों ने, 
कि तुलसी दर-दर पर गली-गली में कुत्ते के समान जूठन खाकर पेट पालता 
रहा, और “मलीन कथरी वा करवा” (क० व० उ० कां० ५६) रखे हुए 
'मसीत को सोइबो' (क० व० उ० कां० १०६) अर्थात्‌ बिना घर-्वार का 
होने के कारण मस॒जिद में सोकर समय कांटता रहा । फिर कुछ दिलों के 
बाद उसे गुर नरहरिदास उठाकर ले गये : परन्तु रजनोकान्तजी को भला 
इतने से कैसे चैन ! उन्होंने फिर एक नयी बात निकाछो और कहा कि 
युक्त प्रदेश मे एक अथीथ नाम की मंगनू जाति है, जो गोसाईं कहलाती है, 
इसलिये “हो न हो आपका पालक गोसाई वर्ग का कोई अथीथ मंगन था, जो 
कहीं पर फेंके हुए आपको . . . . . (अपने) घर उठा लाया और पाला- 
पोसा ।””“ इसी कारण से, उनके निदानानुसार तुलसी ने अपना कुल 'मंगन' 
कहा है और उपाधि “गोसाईं' की घारण की है | इसके परचात्‌ आपने 
तुलसी के विवाह तथा सनन्‍्तान वाले निष्कर्ष को भी गलत बताया है ; क्‍योंकि 
उन्तके मतानुसार ऐसे बे-बरबार के भिखमंगे को कौन पुत्री देता ! 
<. मानस-मीमांसा, पृ० २६। 
४ 


५० क्रान्तिकारी तुलसी 


प्रचलित अनुसन्धानों की निरथेकता 


आदचर्य होता है कि इन विद्वानु अन्वेषकों ने तुलसी की जाति-पाँति 
खान-पान, विवाह-सन्तान आदि की खोज में ही लगभग ३०० वर्ष व्यर्थ 
नष्ट कर विये ; क्‍योंकि मानवता की जाँच के लिए वे प्राय: निरर्थक हीं 
रहते हैं। किसो ने इस पर लक्ष्य रखकर अन्वेषण नहीं किया कि तुलसी नें 
अपने आदशो 'सियाराम मय सकल जगत” के पूजनाथे क्या उपाय किये और 
साहिब सीतानाथ से सेवक तुलसीदास” कहकर इस जगत्रूप राभ की क्या 
और किस प्रकार सेवाएँ कीं । जितनी माथा-पच्ची उपयुक्त विषयों के निर्ण- 
यथार्थ की गई है, उतनी कहीं तुलसी की समाज-सेवा के अन्वेषणार्थ की जाती, 
तो हमारा विश्वास है, तुलसी अपने काल का एक भहाक्रान्तिकारी पुरुष: 
पाया जाता | कुछ लोगों ने उसे धर्म-संशीधक (॥२८॥४४078 #९०7776-) 
ही कहकर छोड़ दिया है; और धर्म से उनका अभिप्राय रहा है केवल “हिन्दू 
साम्प्रदायिकता' अथवा 'हिन्दू वर्णाश्रम-व्यवस्था' से । फिर, जिन विषयों के 
सम्बन्ध में मस्तिष्क लगाया गया, वही यदि शुद्ध विधि से लगाया जाता, 
तो भी मानव-सेवा की कुछ-न-कुछ रश्सियाँ अवश्य दिखाई देने लगतीं । 
अनुसन्धानों की त्रुटियों के मूल कारण 

तुलसी के शब्दों का अर्थ करते समय यदि यह ध्यान रखा जाता कि 
(१) तुलसी ४३ वर्ष को अवस्था में ही, जब कि उन्होंने मानस-जैसे धर्म 
और नीति-प्रधान अद्वितीय ग्रन्थ की रचना प्रारम्भ कर दी थी, जीवन के 
उच्चत्तम तात्त्विक स्वर पर विच रने वाले तथा भक्ति-पक्ष के कट्टर समर्थक 
हो गये थे, (२) मानस के बाद वे ९१ वर्ष की अवस्था तक जीवित रहे । 
इसी शेष अवस्था मे, संभवत: चौथेपन में उन्होंने विनय-पत्रिका और कविता* 
वली की रचनाएं कीं जैसा कि जर&३ दिसा रविकाल' उप्यो (क० व० 
उ० कां० ३१) से स्पष्ट होता है ; इसलिए उनमें उस समय मानव-समता 
सम्बन्धी प्रौद़ता और आत्म-गाम्भीयें की अधिकता का हो जाना स्वाभाविक 
था, (३) कवितावली का उत्तर काण्ड, जिसमें से तुलसी की शारीरिक 
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दिनचर्या के निदान निकाले गये है, उसी प्रकार ज्ञान-प्रधान है, जैसा 
रामचरित-मानस का उत्तरकांड, (४) संन्यास-आश्रम अथवा, वैराग्य-काल 
में हर संन्यासी या वैरागी का, शास्त्रीय नियमानुसार, कतंव्य ही यह हो 
जाता है कि वह ममता को त्याग कर समता में रत हो जाय और व्यक्ति- 
गत बातों को छोड़ सावैजनिक कार्यो में लग जाय | यद्यपि यह शास्त्रीय 
नियम बहुत कम लोग पूर्णतः पालन करते हैं, तथापि यह तो देखा ही जावा 
है कि एक नहीं, अनेक सनन्‍्यासी, वैरागी अथवा साघु-सन्त अपने व्यक्तिगत 
सम्बन्धों को प्रकट नहीं करते। इसके दो कारण होते हैं---एक तो शास्त्रीय 
सिद्धान्त ही यह बताता है कि संन्‍्यासी या वैरागी के सम्मुख सब एक 
समान हो जाते हैं, और दूसरे इस तरह सम्बन्धों को ग्रुप्त रखने से मोहात्मक 
मेल-जोल मिट जाता है, (५) जब अन्य संन्यासी, वैरागी या साघु-सन्त 
अपने व्यक्तित्व तथा ममत्व की चर्चा नहीं करते, तब तुलूसी-जैसे महान्‌ 
वैरागी या सन्त से, जो बाल्यकाल से ही गुरु के निकट और सत्संगति में रहकर 
“ममता तजि कै, समता सजि, संत-सभा” (क० व० उ० कां० ३०) का सेवी 
होने में रच-पच गया था, यह आशा करना कि जीवन के अन्तिम समय 
वह अपनी पूर्व कालीन शारीरिक जीवनी के विषय में रोता बैठेगा, वैसा ही 
होगा, जैसे स्वच्छ-निर्मल आकाश से पानी की बूँदों का टपकना तथा (६) 
विनयपतन्रनिका और कवितावली के उत्तरकाण्ड का प्रसंग यह नहीं है कि एक 
शरीरधारी मनुष्य दूसरे शरीरधारी मनुष्यों को अपने दुःख-सुख की कथा 
सुनाता हो । वह प्रसंग है, जीव का ईश्वर से विछग होने पर तड़फड़ाना 
और उससे फिर मेल करके तदनुकूल सुख की प्रतीक्षा करना--वह प्रसंग 
है, आत्म-चिन्तन या आत्म-निरीक्षण (56-४४००87०८४०४) का। 

यदि इन बातों पर ध्यान रखा जाता, तो तुलसी के कथनों का इतना 
ओछा अर्थ लगाने में शक्ति व्यथें न खोई जाती। वात्पयं यह कि कौन किस 
स्वर से बोल रहा है, किससे बोल रहा है, कब बोल रहा है और किस 
प्रसंग में बोल रहा है, इन चार आवश्यक बातों में से किसी एक पर भी 
यथाथे ध्यान नहीं रखा गया । 


जे क्रान्तिकारी तुलसी 


तुलसी की विचार-धारा का प्रकाशन 

तुलूसा को ।वचार-धारा कैसी चली है, उसे जानने के हेतु थोड़ी देर को 
एक समुद्र के पास पहुँच जाइये । उसके जल का प्रत्येक कण उसके पूर्ण सुख 
का अनुभव कर रहा है। ग्रीष्म कार आया और सूर्य-रश्मियो के संग के 
लोभ में कुछ कण अभिमान (अहंकार ) वश उससे विरूग हो जाते है, और 
हवा के झकोरे आदि नाना प्रकार को यातताएँ सहते हुए ऊँचे आकाश की 
ओर भागते हैं। तत्पश्चात्‌ उन्हें नीचे गिरना पड़ता है। फिर कभी मैल में 
लिपटकर, कभी पहाड़-पत्थर से टकराकर, कभी कन्दरा-खोह में घँसकर, कभी 
इस तालाब की, कभी उस नद-तदी की शरण मे जाकर उस पूर्ण सुख को प्राप्त 
करने के हेतु छठपटाते हुए इधर-उधर मारे-मारे भटकते फिरते है। जब वह 
सुख नहीं मिलता, तब उसकी याद करके अपनी पिछली मूखंता से उत्पन्न 
अहंकार वाली बात पर रोते है, कभी मारे-मारे फिरने पर पाश्चात्ताप करते 
है, कभी इसको दारण जाते है, तो कभी उसकी ; परन्तु जब सब की ओर से 
निराशा मिलती है, तब उसी अपने पूर्व स्वामी का चिन्तन करते हुए उसी की 
ओर उस समय तक भागते रहते है, जब तब कि उसी मे फिर से लीन नही हो 
'जाते । बस, जीव की इसी भावना को तुरूसी ने विनयपत्रिका और कविता- 
वली के उत्तरकांड में व्यक्त किया है। तुलसी की भक्ति विज्ञानमय है, यह 
हम पहले देख चुके हैं । हर विज्ञानी का ध्यान भूत, वर्तमान तथा भविष्य 
पर रहता है। तुलसी सर्वेत्नाघारण जीव के रूप मे इन्हीं तोनों कालों पर 
विचार प्रकट करते हुए दिखाई देते हैं | जीव गहरी मुद्रा में होकर वही 
विचा रता है, जैसा भारत-भारती मे स्व० श्री मैथिलीशरण गुप्त ने कहा है--- 

“हम कोन थे, क्या हो गये हैं और क्या होंगे अभी।' 

जीव पहले कण या अंश रूप से ईदवर में लोन था ; इसलिए वह स्व- 
भावतः पूर्ण सुखी था---ईश्वर अस जीव अविनाशी, चेतन अमल सहज 
सुखरासी” (मा० उ० का० ११६ (ख) । २)। वही फिर अविद्या अथवा 
माया के वश में होकर अहंकारी अथवा अभिमानी हो जाता है--'माया 
वस्य जीव अभिमानी' (मा० उ० कां० ७७ (ख) । ६) । पराधीन हुआ कि 
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वह सारा सुख खो चुका---पराधीन सपनेहुँ सुख नाहीं” (मा०बा० का० 
१०१।५), क्योंकि मायारूप मदारी उसे बन्दर के समान विषयरूपी रस्सी 
से बाँधकर मन चाहे तहाँ भटकाने लगा--“सो माया बस भयउ गोसाई, 
बध्यो कीर मरकट की नाई” (मा० उ० का० ११६ (ख) ।३) | इस तरह 
माता के गर्भ में पहुँचते ही अनेक प्रकार की यावनाएँ शुरू हो गईं । अन्त में 
दरीरख्पी घर की जरजराहट मालूम पड़ने छंगी, अर्थात्‌ बुढापा शुरू हो गया 
ओर मृत्युरुपी महाभय दिखाई देने लगा। परन्तु, स्वभाव-वह् पुरानी लतों 
में फिर भी कोई शिथिलता नहीं आईं । यह जगत्‌ के सभी जीवों का दुःख- 
क्रम होता है, न कि केवल तुलसी का | हर एक बुड़ापे के चित्न आने पर 
अपने पहले क्ृत्यों पर पद्चात्ताप करता और घिक्‍्कारता है। यही आत्मा- 
भिमानी तुलसी तीसरे स्तर से दूसरे स्तर वाले जीवाभिमानी से अपने-आप 
(5०004०५) कहता है कि अरे मूर्ख जीव ! तेरी तरुणाईरूपी निश्ा, 
जिसमें तू ममता आदि विषयों में फँसा रहा है, निकल गईं, और मृत्युरूपी 
महाभय के साथ बुढापा-काल ऐसा आ गया, मानो अब सूर्य का उदय हो 
गया, फिर भी तू जागता नही है (देखो क० व० उ० कां० ३१) इसी छन्द 
की अन्तिम पंक्ति यह है--“'जरठाइ दिसा रवि काल उन्यो, अजहेँ जड़ जीव 
न जागहि रे |” जोव का मूल दोष है, उसका 'अह' अर्थात्‌ 'मैं पतन! | इस 
'मैं पतन! के साथ ही इच्छाएँ उत्पन्न होती हैं। जहाँ इच्छाएँ हैं, वहाँ 'तृष्णा” 
हैं। जहाँ तृष्णा' है, वहीं सब प्रकार के पाप-दोष उठने लगते हैं ॥ जीव की 
इस तृष्णायुक्त कुदृत्ति को देखकर तुलसी ने उसे बार-बार 'कूकर! और 
मंगता' कहा है। इन्हीं शब्दों के प्रयोग ने उपयुक्त अन्वेषकों को भ्रम में 
डाल दिया है, जिससे उन्होंने जीव-परक अर्थात्‌ मानव-जातिवाचक कथत्तों 
को व्यक्ति-वाचक, तुलसी-परक समझ लिया है। कूकर की आदत है कि 
वह द्वार-द्वार पर टुकड़ा पाने के लिए पहुँच जाता है। जहाँ किसी ने कुछ 
दे दिया या पुचका रा, तो पूछ हिलाकर उसके पैरों पर लेटने लगता है, और 
ओर क-के करके सैकड़ों प्रकार से उसप्ते रिझाने लगता है। इसके विपरीत 
जरा-सी डॉट-डपट की कि, फौरन भयभीत होकर भाग उठता है।गरज़ 
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यह कि, उसकी ट्ुकड़खोर वृत्ति नीच रहती है और उसी वृत्ति के कारण 
जहाँ देखो वहाँ उसको निरादर सहना पड़ता है तथा भयभीत भी रहना 
पड़ता है । ठीक यही हाल उस मनुष्य का होता है, जो भाग कर पेट भरता 
है--मान का तो उसे लेशमात्र कोई खयाल नहीं रहुता और चिन्ता भी 
यह बनी रहती है कि कुछ मिलेगा या नहीं। तथा भय इतना रहता है 
कि किसी ने दुतकारा कि भागा | अब हर जीव की--हर जीवधघारी 
मनुष्य की--भी दशा देखिए, ठीक वैसी ही है, जैसी कूकर या मंगन की होती 
है। जिस प्रकार कूकर और मंगन को माँगे बिना चैन नहीं मिलता, 
उसी प्रकार जीव जब से उत्पन्न होता है, तभी से रो-रो कर माँगना शुरू 
' क्र देता है. पहले माता से और फिर जैसे-जैसे बड़ा होता जाता है, वैसे-वैसे 
उसके माँगने का क्षेत्र भी बढ़ता जाता है । तात्पर्य यह है कि उसे किसी-त- 
किसी पदार्थ को प्राप्त करने' की लौ रूगी हो रहती है, और उस हेतु वह, न 
केवल अन्य जीवधारियों से, जिनमें मनुष्य की भी गणना आ जाती है, बल्कि 
पूजा-पाठ, यज्ञ-हवत् या मौखिक प्रार्थनाओं आदि के द्वारा प्रेव-पितरों तथा 
देव-देवियों आदि सभी से कुत्ते-जेसी पंछ हिलाता या कू-कँ करता हुआ, अथवा 
मंगन जैसे दाँत काढकर हा-हा (काढ़त दत करंत ह॒हा है) करता हुआ याच- 
तनाएँ करता फिरता है। इच्छा पूरी.होगी या नहीं, इसका उसे भय बना 
रहता है । पूरी नहीं हुईं, तो मुँह नीचा कर लेता है, और फिर भी जब 
जैसा अवसर आता है, तब वैसा पुनः वहीं दौड़ा जाता है। तुलसी के 
कहने का सार केवल इतना हो है कि हर जीव जब से माया अथवा अविद्या 
के वद्य में होकर अभिमानी हुआ, तब से वह अपने स्वामी को भूल जाता 
है, जो सवंसमर्थ है, और इधर-उधर उन' लोगों तथा देव-देवियों के पास 
भठकता-फिरता है, जिनका कर्ता-धर्ता उसी स्वामी के अतिरिक्त अन्य 
और कोई नही । इसलिए, तुलसी कवितावली, उत्तरकाण्ड के २६वें छन्द 
में कहते हैं कि अरे, मूख॑ जीव | उस एक ही को क्‍यों नही भजता, जिसकी 
दृष्टि-मात्र से, मनुष्य की कौन कहे, सारे देवता तथा लोकपाल निहाल हो 
जाते हैं और जिसके साथ वही लक्ष्मी, जो अपने चंचलतारूपी जाल में 
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'फैसाकर सारे संसार को छकाती रहती है, कलायुक्त बनकर उन्हें प्रसन्न 
रखने में लगी रहती है । ऐसे समथ॑ प्रभु का जन होकर उन्हें छोड़। तुलसी 
कहते हैं--है जड़ जीव ! तुझे लाज नही आती कि इधर-उधर कूकर के 
समान कौरा (ट्रुकड़ा ) माँगता फिरता है, तेरी जीभ क्‍यों नहीं जल जाती-- 
'ताको कहाय, कहै 'तुलसी” तू लजाहि न, माँगत कूकर कौरहि' (क० व॒० 
उ० कां०, २६) । इसलिए हे मूर्ख जीव | जब तू यह देख चुका कि जो 
स्वयं तेरे स्वामी का दिया खाते है, उनकी जुठी पातरों के चाठते रहने पर 
भी तेरा पेट नही भर पाया, अर्थात्‌ तृष्णा पूरी नहीं हो सकी--चाटत 
रह्मो स्वान पातरि ज्यों कबहुँन पेट भरो” (वि० प० २२६) तो अब भी 
आन, उसी की शरण पकड़ के और लोभी कुत्ते के समान मत भटक-- 
'जनि डोलहि लोलप कूकर ज्यो” (क० व० उ० कां० ३०) । क्‍या कोई 
कह सकता है कि तुलसी ने इन तथा इसी प्रकार के अन्य कथनों में, जिनका 
विस्तार-भय और पुनरक्षिय-द्रोपष के कारण यहाँ उल्लेख करना निरथ॑ंक है, 
जगत्‌ के सर्वजीवधारियों का सर्वताधारण नियम (0&काथों ऐमांएट5नं 
7.2५) निहित नहीं किया ? कौन मनुष्य है, जो इससे बचने का दावा कर 
सकता है? आप किसी के पास चले जाइये, चाहे वह निर्धन हो या धनी, 
तो उसे आप यही कहते पायेगे कि भाई क्‍या करें, पेट-पापी नहीं मानता, 
इसी के लिए यह सब कुछ करता पड़ता है | ऐसा वह कहें अथवा न कहे, 
पर करता तो वह यही .रहता है। सम्पत्ति-सम्पन्नता के हेतु रात-दित 
व्यस्त रहने वाले एक लखपति को एक दिन पेट ठोककर यह कहते हुए 
कि पेट-पापी के लिए सब कुछ करना पड़ता है, मुझे हँसी आई और मन 
में कहने लगा कि वाह रे समय ! गरीब पेट ठोके ओर धनवान भी पेट 
ठोके !! पेट बेचारा क्या हो गया, मानो अतृप्त अग्निकुंड ! इसलिए जहाँ 
तुलसी 'मंगन” आदि की चर्चा करते हैं, वहाँ प्रत्यक्ष शिक्षा से अभिप्राय 
नहीं समझना चाहिए। उसे तृष्णा, लोभ आदि का प्रतीक जानना चाहिए। 
इसी सर्वेत्र-व्याप्त तृष्णा को दर्शाने के लिए तुलसी ने यत्र-तन्न 'पेटार्ति! 
आदि छाब्दों का प्रयोग किया है, न कि तुलसी से उस प्रकार के व्यक्तिगत 
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भीख माँगने को, जैसा कि अभी तक के अनुसन्धायक करते चले आ रहे हैं ४ 
उदाहरण-स्वरूप यह देखिए--- 
“जाति के, सुजाति के, कुजाति के, पेटागिबस, 
खाये दूक सब के, विदित बात दुनी सो। 
मानस वचन काम, किये पाप 'सति भाय, 
राम को कहाय दास, दगाबाज पुनी सो।” 


(क० ब० उ० कां०, ७२) 
अंथवा«-< 


“ऊँचे नोचे करम धरम अधरम करि 
पेट ही को पचत बेचत बेटा बेटकी। 
तुलसी बुआइ एक राम घनस्याम ही तें, 


० 


आगि बड़वागि तें बड़ी है आग पेट की।* 
(क० ब० उ० कां०, ९६) 


भाव-प्रदर् नार्थे दृष्टांत-स्वरूप एक छन्‍्द का विवेचन 


तुलसी के कथनों में जहाँ देखो वहाँ राम, जीव, परिणाम, पच्चात्ताप 
तथा विश्वास (आशा) का विशद विवेचन मिलता है। इसी भाव का 
प्रदर्शत आपको कवितावली, उत्तरकांड के ७३वें छन्‍्द में भी मिलता 
है, जिसमें जायोकुछ मंगन! देखकर रजनीकान्तजी-जेसे अनुसन्धानक्तों 
मारे खुशी के उचक पड़े, मानो किसी न्यूटन ने तुलसी को गिराने के लिए 
ग्ुरत्वाकरषंण-शक्ति का अन्वेषण कर डाला हो। चूंकि रजनीकान्तजी' के 
शब्दों में “तुलसी,विषयक यह अति ही प्रसिद्ध छन्द है, और चँंकि उन्होंने 
कहा है कि “पाठकंगण इसको विशेष रूप से नोट कर रे, कारण कि 
इससे गोसाइंजी के कुलादि तथा माता-पिता के आचरण पर प्रकाश पड़ता 
है” इसलिए अब हम कैवल उसी को पुरा-पूरा लेकर पाठकों को बताएँगे 
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कि इस प्रकार के लोग तुलसी के पवित्र विचारों पर दुबेद्धि की कीचड़ 
लपेट घोर अन्याय कर रहे है। वह छन्‍्द यह है-- 
“जायो कुल मंगन, बधावनों बजायो सुनि, 
भयो परिताप पाप जननी-जनक को। 
बारे ते रूलात बिललात हार-हार दीन, 
जानत हों चारि फल चारि ही चनक को ॥॥ 
तुलसी सो साहिब समर्थ को सुसेवक है, 
सुनत सिहात सोच विधि गनक को। 
ताम, राम रावरो सयानो किधों बावरो, 
जो करत गिरी तें गरु तन तें तनक को॥। 
अर्थ जो रजतीकान्तजी ने दिया है--- 
“मैने भिखमंगों के कुछ में जन्म लिया । मेरा जन्म सुनकर बधावा” 
नहीं बजाया गया (यहाँ पर पाठक ध्यान रखे कि रजनीकान्तजी ने बधा- 
वनो बजायो सुनि! के स्थान में 'बधावों न बजायो सुनि' पाठ कर लिया 
है, जिसके विषय में अभी पहले बताया जा चुका है) । मेरे माता-पिता को 
अपने पाप (कुक ) का परिताप (पछताना ) हुआ। मैं बचपन से ही भूख 
से व्याकुल होकर दरिद्रता के कारण अन्न के लिए लालायित रहता ओर 
घर-घर रोता फिरता था। कही चने के चार दाने भी मिल गये, तो मुझे 
चारों पदार्थ (अर्थ, धर्म, काम और मोक्ष) पा जाने की खुशी होती थी। 
ब्रह्मा-ज्योतिषी ने जब सुनना कि तुलसीदास-जैसा दीन-हीन पापी भी समर्थ 
स्वामी (रामचन्द्र) का एक अच्छा सेवक बन गया, तो उसको तुलसीदास 
विषयक अपने फलादेश को झूठा होते देखकर आश्चये और शक हो गया । 
है राम ! नहीं मालम होता कि आपका नाम समझदार है कि पागल, जो” 
वह तृण से भी हल्के पदार्थ को पहाड़ से भी भारी बना देता है; अर्थात्‌ 
महापतितो को भी पुज्य बना देता है ।”'* 
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९. मागरू-मीमरंसा, पृ० ७। 
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इस कृवित्त का प्राण है वही राम-ताम, जिसके विषय में तुलसी की 
चातक रटन वाली उक्ति प्रसिद्ध है। इसका उद्देश्य है, कमे और ज्ञान- 
मागियों के लिए राम-नाम वाके भक्ति-पक्ष की श्रेष्ठता बताना । 
इसकी विधि है आत्म-निरीक्षण (8८/-7६००४०८८४०४) करते हुए आत्म- 
घिन्तन करता । इसका वक्‍ता तुलसी और श्रोता भी तुलसी है--अन्त- 
निरीक्षण चल रहा है; एक ओर जीवात्मा की हीनता है, और दूसरी 
ओर उस हीनता को मिटा देने वाले परमात्मा राम की समर्थता है । 
इसके अन्तगंत निम्त॒ सिद्धान्तों का रहस्य है, जिनके जाने बिना अर्थ नहीं 
समझा जा सकता । इसलिए, उनका कुछ विस्तृत विवरण देना आवश्यक 
प्रतीत होता है, जिससे उनकी सहायता से तुलसी के अन्यान्य कथनों को 
भी समझते में सुगमता हो । 

(१) जायो कुछ संगत--इसमें जीव के पुनर्जन्म का सिद्धान्त है! 
जब से जीव अहंँकारी होकर सुखराधि भगवान्‌ से अलग हुआ, तब से 
सुखाकांक्षा से प्रेरित हो, वह अपने ज्ञान तथा कर्मों के बूते पर मारा-मारा 
फिरता है। यह देखकर, जरठावस्था आने पर तुलजी सोचते हैं कि अरे, 
जढ़ जीव ! अब भी नहीं जागता (क० व० उ० कां० ३१) । देख तो, तू 
कितत्ती योनियों में जन्मा और सुख-लाभ के लिए कितने असख्य कर्म किये, 
पर क्या तेरे हृदय की प्यास कभी बुझी ? वह तो ताप से जलता ही रहा-- 
“जन्म्यो जेहि जोनि अनेक क्रिया सुखलागि करी, न परे बरतनी । जननी 
जनकादि हितू भए भूरि बहोरि भई उर की जरनी ।?” (क॒० व० उ० कां० 
३२) । ऐसा क्‍यों होता हैं? इसलिए होता है कि तु अखंडात्मा का त्याग 
कर स्वाभिमानी बन खंडात्मा हो गया है और जिस अहंकार का तूने संग 
प्रकड़ा है, वह “मंगना” है, अर्थात्‌ उसकी भृग-तृष्णा कभी बुझ्नती नहीं । 
अविद्या का संग पकड़ने से तेरा एक बढ़ा प्रबल कुनबा हो गया है--- 
“प्रबूछ अविद्याकर परिवारा (मा० उ० कां० ११७घ। ३) । इस परिवार 
में तत्त्वज्ञानी प्रधानतः अहंकार, मन, बुद्धि और चित्त की गणना करते हैं । 
'इसी चतुष्टय को वे सूक्ष्म देह या लिंग शरीर भी कहते है---लिग, अर्थात्‌ 
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चिह्-मात्र । हिन्दू-दशन के अनुसार यही लिग-शरीर जन्मता-मरता है, न 
कि जीव। जीव तो अपने पूर्व स्वरूप ईदवर के समान अपरिवतंनीय है । 
कि उसने अविद्यावश लिंग-शरीर का साथ पकड़ लिया है ; इसलिए उसके 
जन्म-मरणादि ग्रुण-अवगुणों का आरोप जीव पर ही अज्ञानवश किया 
जाता है। उदाहरण-स्वरूप--यदि निर्दोष 'क” चिरकाल या अल्पकाल से 
'ख' और ग' चोरों की संगति में पाया जाय, तो चोरी पकड़ी जाने पर 
ख! और “ग!” के साथ निर्दोष 'क' को भी दण्ड मिलता है। इस तरह जब 
तक अहंकार का पूर्ण त्याग कर घुक्तावस्था प्राप्त नही हो जाती, तब तक 
'कर्म-फलों के अनुसार जीव का इस लिंग-शरोर के साथ-साथ बार-बार 
अनेक योनियों में जाना-आना नहीं रुक सकता । यही कारण है कि तुलसी 
ने जीव का “मंगन कुल में जायो” (उत्पन्न) होना बताया है । 

जिस पाश्चात्य दर्शन में जीव को ईदवर उत्पन्न करता हो, और 
वही न मालम कब आते वाले 'न्यायदिवस” (0997 ० [पते877००४८ पर 
'सब जीवों के कर्मो का फैसला क्रके सुनाता हो, जिसमे चेतना (८००75स८ं- 
००४728$) का भूतों से विकसित (7%6०४ए ० एए0पधं०7) होना बताया 
जाता हो, न कि तम के हट जाने से प्रकट (४८००७ ० ॥६४(४:७०७०४०) 
होना, जिसमें ईश्वर और जीवों में बढ़े-छहोटे का भेद रखकर आत्म-बल 
ओर आत्मानुभूति की प्रधानता न रख गौणता रखी हो, जिस में आत्म- 
समप॑ण असहाय्य (न्र८०7०55०८७४) का चिह्न हो, न कि अभिमान-दर्पादि 
से बचने का, तथा जिसमें केवल भौतिक और मानसिक, अर्थात्‌ नैतिक गति 
पर लक्ष्य रख. आत्मेक्‍्य वाले धर्म-तत्व को स्थान न दिया हो--तात्पय॑ 
यह कि जिस दर्शन के सिद्धान्त हिन्दू-दर्शन के सिद्धान्तों से तीत और छे के 
अंकों के समान विपरीत हों, उसके मानने वाले तथा उनके अनुयायी 'कुल 
मंगन' का अर्थ लूगाने मे यदि यह भुर करें कि तुलसी का सम्बन्ध संसार 
से केवल सन्‌ १५३१ से सनु १६२३ तक ही रहा और उसका कुल उसके 
माता-पिता स्थूल दरीबघारियों ही का था, तो कोई आइचर्य नहीं । 

(२) बारे ते ललात बिलूुलात द्वार-हार दीन, जानत हौ--इसमें 
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लालच (तृष्णा) के वशीभृत होकर व्याकुल रहने के कारण दीनता तथा 
यत्र-तत्र भटकते रहने का भाव है। समर्थ के सम्मुख असमर्थता प्रकट करना 
ही दीनवता कहलाती है। मुण्डकोपनिषद्‌ ३॥१॥२ में इसी दोन भाव को 
'अनीशा' (अनु+ ईश ) कहा है, जिसका शंकराचार्य ने अपने भाष्य में यह 
अर्थ बताया है--'तया द्योचति सन्तप्यते मुछ्ममानोश्नेकरनर्थ प्रकारैरविवे- 
कतया चिन्तामापद्यमान:' अर्थात्‌ वह उस दीन भाव से युक्त होकर मोह- 
वश अनेक अनर्थमय प्रकारों से आन्तरिक चिन्ता को प्राप्त हुआ, शोक या 
सनन्‍्ताप करता रहता है। 

जो लोग इसका तथा इसी प्रकार के अन्य स्थानों पर कई बार तुलूसी 
द्वारा कहे गये कथनों का यह अर्थ लगाते हैं कि तुलसी बाल्यावस्था में भीख 
माँग कर पेट पाला करते थे, वे भूल करते हैं। हम यह बताचुके हैं कि 
कवितावली का रचना-काल तुलसो की जरठावस्था थी; इसलिए इस छन्द 
में 'बारे ते” (बालापन से) और “जानत हौ' ये जो दो पद आये हैं, उनसे 
यह स्पष्ट होता है कि तुलसी अपनी केवल भूतकालीन दक्शा का वर्णन नहीं 
कर रहे हैं, बरन्‌ बचपन से लेकर कवितावली के लेखन-काल, अर्थात्‌ ब॒ढापे 
(जरठकाल) तक की समान स्थिति का चित्र खीच रहे है। क्या किसी 
अनुसन्धानकर्ता ने यह कहा है कि तुलसी दंरिद्र-हीन होने के कारण 
बाल्यकाल के बाद भी जरठावस्था तक कुकर के समान टुकड़ा या जूठन 
आदि माँग-माँग कर अपना पेट पालता था? यदि नहीं, तो फिर केवल 
बाल्यावस्था के विषय मे ही कैसे और क्यों निदान निकाल लिया? 

(३) भयों परिताप पाप जननो-जनक को--हमा री समझ में “परि- 
ताप! और 'पाप' थे दोनों विशेषण 'जननी-जनक' के लिए प्रयोग में नहीं 
लागे गये | 'परिताप' तुलसी की दशा का परिचायक है, और 'पाप' जननी- 
जनक को दशा का ; इसलिए 'परिताप' के बाद विराम चिह्न ( , ) समझ- 
कर अथे किया जाता चाहिए। ऐसा करने से इसका अर्थ यह होगा---/जननी- 
जनक का पाप मेरे लिए परिताप हुआ । यह केसे ? आत्म-निरीक्षक तुलसी 
सोच रहा है कि यदि माता-पिता का संयोग न होता, तो मैं (जीव) न तो' 
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माता के गर्भ में आता और न मेरा यह तन ही उत्पन्न होता। यदि यह तन 
न होता, तो समस्त यातनाओं और परितापों से बच जाता--तृलूसी यह 
तन तवा है, तपत सदा त्रय ताप” (वै० सं० ६)। परल्तु यह न हो सका । 
संभोग करने का पाप! तो माता-पिता ने किया ; पर उसका त्रितापरूप 
फल मुझे भोगना पड़ रहा है। माँ-बाप का भोगार्थ ससर्ग नैतिक दृष्टि से 
भले ही अदूषित हो, पर धामिक दृष्टि से इन्द्रिय-जनित विषय-भोग पाप 
ही समझा जाता है (परापचचप-+-आप ; पन्‍चपतन, आप प्राप्त होता, 
अर्थातु--जों पतन कराय्रे वही पाप कहाता है)। यद्यपि पाप का पतत-रूप 
फल पाप-कर्ता को तो भोगना पड़ता ही है, तथापि कभी-कभी संयोगवश 
दूसरों को भी उसका दण्ड मिलता है, जैसा अभी बता चुके है और तुलसी 
से भी कहा है--- 
“करइ जो कर्प पाव फल सोई । निगमनीति अस कह सब कोई 
>< >< >८ 


“और कर अपराध कोई, और पाव फल भोग। 
अति विचित्र भगवंत गति, की जग जाने जोग।॥४ 


(४) जानत हों चारि फल चारि ही चनक को--तृलसी ने जिस 
प्रकार तृष्णा के अर्थ में कुकर' का प्रयोग कई स्थानों पर किया है, उसी 
प्रकार लोभ के अर्थ में 'चारि चतक' (चार चना) का भी कई स्थानों पर 
प्रयोग किया गया मिलता है। इस पंक्ति में भी मनुष्यमात्र की छोभ-वृत्ति 
का वर्णन है। यथार्थ में यहाँ उन ज्ञान और करमं-मार्ियों के प्रति व्यंग्य है, 
जो यह कह॒ते है कि बिना ईश्वर-भक्ति के ही वे ज्ञान और कम के बल पर 
चारों फल, अर्थात्‌ अर्थ, धमं, काम और मोक्ष प्राप्त कर सकते हैं । तुलसी 
के मत में भक्ति के बिना चारों पदार्थों का मिलना कठिन है, जैसा कि उनके 


 फशलपकाड। डक 50 घाव: 9० फाटमा। ब्रप पाए एम पारा कदर फकपपर स्तन 


१०. सानस, अयो० काँ० ७६।८, ७७।॥ 
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इस दोहे रो प्रकट है--- 
चारि चहत मानस अगस, चनक चारि को लाहु। 
चारि परिहरे चारि को, दानि चारि चख चाहु।॥ 


अथे--मनुष्य चार फल चाहता है ; परन्तु उनका मिलना अगम है, 
क्योंकि वह चार चनों (अर्थात्‌ संपत्ति-संचय ) के लाभ में रूगा रहता है 8 
इसके अतिरिक्त उसे यह आवदध्यक होता है कि वह काम-क्रोध-मद-लोभ, 
इन चार विषयों को “'परिहरे” अर्थात्‌ त्यागे, तन-मन-धन-धाम इन चारों 
का दान कर दे। (चारि को दानि) अर्थाव--उनमे आसक्त न रहे, तथा 
वह इतना सावधान रहे कि उसकी दृष्टि (चारि चख चाहु) चारों ओर 
चौकल्ना रहे। 


चुँकि इन सब वृत्तों का भली भाँति निबाहना अत्यन्त दुर्गंम है, इस- 
लिए इसी दोहे के आगे के दोहे में भक्ति-मार्ग की सरलता दर्शाने के हेतु, 
यह कह दिया है-- 
“से सन, सूथें बचन, सूधी सब करतुृति। 
तुलसी सुधी सकलरू विधि, रघुवर प्रेम-प्रसुति ॥ 
इत दोहों से स्पष्ट है कि 'जानत हों चारि फल चारि ही चनक को” 
इस पंक्ति का अर्थ तुलसी की जीवनी से परिसीमित नही है, वरन्‌ अपने 
ऊपर ढालकर उन्होंने विश्व-ब्यापी मानुषी वृत्ति का ही प्रदर्शन किया है। 
(५) सोच विधिहृ गतक को--सच बात तो यह है कि किसी कास 
के करने के तरीके को विधि या विधान कहते है । यही ग्रुणवाचक संज्ञा 
बाद में 'भाग्य', श्रारब्ध', ललाट' आदि छाब्दों के रूप में जातिवाचक 
११. दोहावली १५१। 
'१२. इस दोहे में पाँच बार चारि' दब्द का प्रयोग किया गया है? 
उनका अर्थ हमने अपनी ब॒द्धि के अनुसार रूगाया है; अतः हमी उसके 
उत्तरदायी हैं । 
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संज्ञा, ओर “ब्रह्मा', सृष्टिकर्ता” आदि के रूप में व्यक्तिवाचक संज्ञा बना 
ली गयी। इन सबका मूल भाव एक यही है कि सृष्टि मे कम की प्रधानता' 
रहती है, अर्थात्‌ जो जैसा करता है, वैसा ही फल वह भोगता है--'कर्म॑ 
प्रधान विव्व करि राखा, जो जस करे सो तस फल चाखा ।” इस तरह 
मनुष्य जितने शुभाशुभ कर्म करता है, उन सब की छाप या संस्कार उसकी: 
चेतना (चित्त) शक्ति पर पड़ते रहते हैं: इसलिए विद्वान लोग जब कभी. 
ब्रह्मा, सृष्टिकर्ता, विधाता, भाग्य, ललाट आदि डाब्दों का प्रयोग करते हैं, 
तब उनके मन में इनका व्यक्तिवाचक या जातिवाचक अर्थ नहीं रहता' 
वरन्‌ उनका ध्यान इन्हीं शुभाशुभ कर्मो के संस्कार-समुच्चय पर रहता 
है, जिसका बनना-मिटना-सुधरना मनुष्य के कर्मो के अनुरूप चलता रहता 
है। इसके अतिरिक्त कम और उनके यथेष्ट फलों का सम्बन्ध इतना नियमित 
होता है, मानो कोई बड़ा चतुर-प्रवीण लेखा-जोखा लगाने वाला गणितज्ञ 
(गनक ) उसे स्थापित करने में लगा हो। इन्हीं सब स्वाभाविक अनिवायें 
नियमों को ध्यात में रखकर तुलसी के कथनों का अर्थ यह नही समझना" 
चाहिए कि वह किसी मू्खे के समान ब्रह्मा को कपाल में लिखने वाला कहता 
हो, या कि वह भाग्य-अभाग्य के आधार पर निर्भर रहने वाला हो। वह तो 
पूर्व कर्मों की विधि के अनुरूप पूर्व संस्कारों का भोगना अनिवाय॑ मानता' 
हैं। पूर्व कर्मों की यदि भलाई होती, तो पूर्वोक्त विधान के अनुसार उसे 
यह पुनर्जन्म का भोग क्यों भोगना पड़ता ? यही सोचकर तुलसी कहते 
हैं विधिहु न लिखी कछु भाल भलाई” (क० व० उ० कां० ५७), लोक 
कहें विधिह न लिखियो, सपनेहूँ नहीं अपने वरवा है! (क० व० उ० काँ० 
७५६) तथा “के न आयों करों न करोगो करतुति भली, लिखी न बिरंचि 
हैँ भलाई भूलि भाल है, (क० व० उ० कां० ६५) । परन्तु भक्ति-पक्ष इतना 
प्रबल होता है कि उसके सम्मुख कर्म-विधि-फलों की नियमित अनिवार्यता' 
को भी भुक जाना पड़ता है, यही भाव तुलसी ने अपनी ओर इंगित करके 
कर्म-ज्ञानवादियो के सम्मुख उक्त छन्‍्द मे 'सोच विधिहु गलक कौ” कहकर 
दर्शाया है ) 
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अब जब भाव स्पष्ट हो गये, तब उक्त छनन्‍्द के अर्थ में कुछ कठिनाई 
नहीं रह जाती ; इसलिए उसका अर्थ यह होता है-- 
पूर्व कर्म-बश अविद्या के अहंंकारादि से युक्त प्रबल कुल मे, जो तृष्णा- 
वश भिखारी बना रहता है, मुझे (मुझ जीवात्मा को) जन्म छेना पड़ा । 
केसे ? माता-पिता के भोगाथ पाप के कारण । मेरे जन्म से उन्हें खुशी 
हुई और बधावा बजाया गया, जिसे मैने सुना ; परन्तु वह मुझ जीव को 
- सन्‍्ताप रूप ही हुआ | ज्योंही जन्म हुआ कि माता के दुधादि के लिए 
ललाने लगा ; और ज्यों-ज्यों शरीर बड़ा होता गया, त्यों-त्यों तृष्णा या 
लोभवश दृश्य-अदृबय अथवा यथार्थ-अयथार्थ दाताओं के दरवाजे खटखटाता 
“गया, तथा यह सोचता रहा कि इस भिखारीपन से ही चारों पदार्थ प्राप्त 
ही जायेगे । 
प्रन्तु जब से समर्थ स्वामी का सुसेवक बन गया हूँ, अर्थात्‌ निष्कपट 
भक्‍त हो गया है, तब से मुझ जीव की सभी सराहना करने लगे हैं, और कर्म- 
विधि-अंक मिटते हुए देख विधाता सोच में हो रहा है | है राम ! यह सब 
तेरे नाम की ही महिमा है, जो जरा से तृण को पर्वत से भी भारी कर 
देता है । 


क्क्षम्य अवहेलना 


इस तरह कवितावली के उक्त ७३ वें छन्द को दृष्टान्तवत्‌ लेकर हमसे 
यह बताया कि अनुरसुन्धानवर्ताओं ने तुलसी के भावों को नहीं समझा और 
इसलिए उनके कथनों का भ्रामक अर्थ लगाकर उनके प्रति अन्याय किया 
तथा पाठकों के बीच भ्रम फैला रखा है । भावों की अज्ञानता ही के कारण 
यदि यह त्रूटि होती, तो वह क्षम्य हो सकती थी ; परन्तु जब शब्दा् ही 
प्रसंग तथा तुलसी के अन्य कथनों की अवहेलना कर, एक आँख बन्द करके 
“किया यया पाया जाता है, तब वही अन्याय अपराध के रूप मे हमें अक्षम्य- 
सा लगता है। यह भी हम कतिपय दृष्टान्तों को नमूने के तोर पर छेकर 
"संक्षेप में बता देता आवश्यक समझते हैं। यदि क० व० उ० काँ० के ७३ 
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वे छन्द मे जायो कुल मंगन! आया है, तो उसी क्राड के ३३ वे छन्द 
में भले कुछ जन्म” कहा गया है | यदि अवैध सन्‍्तान होने के कारण अथवा 
अन्य किसो भी कारण से तुलसी के माता-पिता ने उन्हें जन्मते ही 'तज 
दिया था? (देखो पूवे में उद्धत क० व० उ० का० ५७ वें और ७३ वे छन्द 
तथा वि० प० २२७), तो इधर क० व० उ० कां० ३२ वे छन्‍्द में आये 
हुए 'जनती जनकादि हितू भए भूरि' की ओर भी इष्टि डाल लेनी चाहिए, 
थी। यदि यह कहना अभीष्ट था कि तुलसी का न कोई विवाह हुआ और 
न कोई सन्‍्तान हुईं, या कि तुलसी की न कोई जाति-पाँति थी और न कुछ 
परिवार, तो इधर क० व० उ० कां० के ३० वें छनन्‍्द के 'सुत, दार, अगार, 
सखा परिवार विलोकु गहाकुसमाजहि रे । सव की ममता तजि के, समता 
सजि संतसमान विराजहि रे-इन पदों पर भी दृष्टि डाल दी जाती, तो 
क्‍या ही अच्छा होता । यदि 'कूकर! 'टुकन' लागि लगाई .. . .पेट 
खलाई! (क० व० उ० कां० ५७) आदि को तुलसी की व्यक्तिगत गति 
का परिचायक मानना था, तो इधर छन्द १२४ वा १२५ पर दृष्टि डाल 
लेते, तो भ्रम-निवारण हो जाता। ऐसे एक नहीं, दो-चार नहीं, अनेक 
स्थानों पर प्रस्पर-विरोध प्रतीति वाले कथन आपको दिखाई दंगे। शुद्ध 
रीति से समझने वाले के लिए उनमें यथाथथंत: कोई विरोध नही है। विरोध 
केवल उन्हीं लोगों की पतंग काटने के लिए कहे जा सकते हैं, जो यह सम- 
झते हैं कि तुलसी ने अपने व्यक्तिगत स्थूल शरीर की गाथा गाई है, न कि 
विश्वव्यापी सर्वेसामान्य कुवृत्तियों तथा कुगतियों को प्रकाशित किया है। 
यदि इन मित्रों को अन्य कथनों को देखने का अवकाश नहीं था, तो उन्हीं 
छत्दों मा भजतों को आद्योपान्त विचारपूर्वक पढ़ लेते, जिनमें से इधर-उधर 
के कुछ छाब्दों को खींच-तान कर उन्होंने तुलसी की स्थूल प्रतिमा खड़ी 
करने के लिए कष्ट किया है। यदि यही किया होता, अथवा किसी भी छन्द 
या भजन को ध्यानपूर्वंक देखा होता, तो भी इस प्रकार की अक्षम्य भूल न 
हो सकती । इसे बताने के लिए यदि हम रुष्टान्त प्रस्तुत करने लूग, तो 
सम्भवतः कवितावली के उत्तरकांड के प्राय: सभी छन्‍्दों तथा विनयपत्रिका 
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के प्राय: सभी भजनों का उल्लेख करना पड़ेगा ; अतएव दृष्टान्तस्वरूफ 
पाठकों के अवलोकनार्थ विनयफत्रिका का केवल एक पद प्रस्तुत कर देते 
हैं ; क्योकि उसमें भी दोनता' और द्वार-द्वार' की बात आई है--- 

कहा न कियो, कहाँ न गयो, सीस काहि न नायो ? 
राम रावरे बिन भए जनसि जतसि जग दुख दसहेँ दिसि पायो॥१॥॥ 


आस-विवस खास दास हे नोच प्रभूनि जनायो। 
हा हा करि दीनता कही द्वार द्वार बार बार, परी न छार मुँह बायो।॥ 


असन वसन बिन बावरो जहें तहाँ उठि धायो। 
सहिसा मान प्रिय प्रान ते तजि खोलि खलनि आगे खिनु खितु पेटल लायो ।॥ 


नाथ हाथ कछ नाहि रूग्यों लालच ललचायो। 
साँच कहों नाच कौन सो जो न मोहि लोभलरूघु निरूज नचायो।॥॥ 


सत्रवन नयन सन सग लगे सब थलूपति लायो॥। 
सूंड मारि हियहारि के हित हेरि हहरि अब चरन-सरन तकि आयो।॥॥ 


दसरथ के समरथ तुही त्रिभुवन जस गायो। 
तुलसी नम्त अवलोकिये बलिबाँह-बोल दे विरदावलि बुलायो ॥ 


एक यही पद तुलसी के उन सब भावों को प्रकाश मे ले आता है, 
जिनके विषय से हमने ऊपर कहा है। तुलसी रूप में दीन जीवात्मा अपने 
समर्थ स्वामी के सम्मुख कहता है कि जहाँ तक मैने सुना, देखा तथा कल्पना 
की, वेहाँ तक मै सब थलपततियों अर्थात्‌ भौतिक सुखाधिपतियों (5ल्‍ण8परबवा 
0०7 (/दाटापंद्ाडपं८ ४०७705: 9८48प73) के पास सिर मार आया, पर 
बिना आपकी चरण-शरण के कहीं सुख न पाया। इतने ऊँचे भाव के 
सासने कितना खोटा लगता है वह भाव, जो कहता है कि तृलसीदास द्वार- 
द्वार पर टुकड़ा माँग कर अपना पेट पारूता था। 


एक तो अन्य कथनों (छन्दों आदि) की ओर आँख उठाकर नहीं देखना, 
दुसरे एक ही कथन के तारतम्य पर विचार नहीं करना और तोसरे अपनी 
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पूर्व में बना लो गई धारणा को सिद्ध करने के लिए अन्वय और अथे की 
खींचातानी करना, ये है त्रटियाँ, इन अनुसन्धायकों की, जो हमें दिखाई 
देती है। कविता के रूप मे होने के कारण यह स्वाभाविक है कि उन कथनों 
मे कारक-सम्बन्धी विभक्तियों क्री कमी रहती है तथा शाब्दिक-क्रम भी 
कभी-कभी यथास्थान पर नहीं रहता ; इसलिए, उक्त खींचातानी अथवा 
तोड़-मरोड़ आसानी से की जा सकती है। इसका भी यह एक दृष्टान्त 
लीजिए--- 

विनयपत्रिका के २७५वें पद में यह पंक्ति आई है--- 

तन्‌ जन्यों कुदिल कीट ज्यों तज्यों मातु पिता हूँ 

इसका अर्थ यह किया जाता है---“जेंसे कुटिल कोड़ा (साँप) अपनी 
देह से उत्पन्न हुई केचुली को छोड़ देता है, वैसे ही मेरे माता-पिता ने मुझे 
जन्मते ही व्याग दिया ।”* यहाँ पर कुठिल कीट” की उपमा मातु-पिता 
को दे दी, कयों कि उससे “अवैध उत्पत्ति! तथा जन्मते ही त्याग” की घारणा 
को सिद्ध करने मे बल मिलता है; परन्तु हमारी समझ में, वह उपमा 
तुलसी ने अपने तन के लिए दी है । यह तन कया है ? वही सूक्ष्मातिसूक्ष्म 
लिग-शरीर से लेकर चर्मादिकयुक्त स्थूलातिस्थूल पर्यन्त | वह कुटिल क्‍यों 
है? इसलिए कि वह एक तो पूर्वकर्मों की हीनता के कारण अभागा है हो, 
और दूसरे अभी भी दृष्कर्मों से बाज नहीं आता और सपे के समान आत्मा 
को डसता रहता है। यही अथ॑ उक्त पंक्ति को उसके ऊपर और नीचे वाली 
पंक्तियों की संगति के साथ पढ़ने से विदित होता है। वे इस तरह हैं--- 
“हैं दयाल्‌ दुनि दस दिसा दुख दोष-दलन छम्न, कियो न संभाषन काहूँ।॥। 

तन्‌ तज्यों कुटिल कीट ज्यों तज्यों मातु पिता हूं । 

काहे को दोष रोष काहि धो मेरे ही अभाग मो सों सकुचत सब छुई छाहू॥” 


तुलसी अपने स्वामी के सम्मुख अपनी दीनता बता रहे हैं कि है भ्रश्नु ! 


१३. मानस-मीमांसा,पृ० ५। 


६८ क्रान्तिकारी तुलसी 


दुनिया की दसों दिशाओं में बड़े-बड़े दयाल हैं, जो दुख-दोष को मिटाने 
वाले और क्षमाशील हैं। फिर माता-पिता ता इन सब से बढ़े-चढ़े हैं । 
परन्तु मै एसा अभागा (कर्म-हीन) हैं कि औरों की क्या कहूँ, मेरे माता-पिता 
भी, जिन्होंने मेरे इस तन को रचा है, मेरी रक्षा नहीं कर सके । तुलसी 
साधु-स्वभाव के हैं; इसलिए वह न किसी पर रोष करते और न किसी को 
दोषी ठहराते, क्‍यों कि कर्मो के वह्य वे स्वयं उस सबके उत्तरदायी है। 

निष्कर्ष यह हुआ कि तुलसी के नैतिक और अध्यात्म-प्रधान कथनों पर 
जिस प्रकार व्यक्तिगत जीवन से संबंधित घटनाओं का आरोप किया गया है, 
वह न्यायसंगत नहीं है। उनके कथनों पर से उनकी जीवनी के विषय में 
अनुसन्धान लगाने की जो पद्धति चल पड़ी है, वह हमारी अल्पमति के 
अनुसार सदोष तथा अ्रामक है। 


हर घर 
तुलसी और मानस, को पृष्ठ-भूमि 


बलेसान अध्याय का विषय 


पिछले अध्याय के पढ़ने से ज्ञात हुआ होगा कि तुलसी को जीवनी के 
विषय में जो अनुसंधान किये गये हैं, उनका आधार अधिकतर उनकी 
कवितावली और वित्तयपत्रिका ही है। रामचरित-मानस की ओर, जो उनका 
सर्वप्रधान ग्रंथ है, प्रायः कोई ध्यान नही दिया गया | मानस की रचना 
सं० १६३१ में हुई, उनकी माता का नाम हुलसी था, और बाबा नरहरि- 
दास ने उन्हें पाला और शिक्षा दी तथा वे राम के महाभक्त थे--बस, 
इन्ही इनी-गिनी तोन-चार बातों का आधार मानस से किया गया प्रतीत 
होता है ; परन्तु हमारी समझ में मानस ही उनका एक ऐसा ग्रंथ है, जिसके 
आधार पर उनकी प्रौढ़नालीन जीवनी का सही-सही लेखा लगाया जा 
सकता है | इससे हमारा यह अभिप्राय नहीं कि दूसरे ग्रंथों की ओर कोई 
ध्यान देने की जरूरत नहीं | दूसरे ग्रंथ सहायक के रूप में उपयोगी हैं, 
इसमे संदेह नहीं । यथाथे बात तो यह है कि तुलसी और मानस का, सब 
लोग जानते है, ऐसा जोड़ा बन गया है कि एक का नाम लेने या स्मरण 
करने से दूसरे को तत्काल याद आ जाती है, ओर ऐसा लगता है, मानों एक 
दूसरे का प्राण हो, अथवा यह कहिए, एक दूसरे का प्रतिबिम्ब झलकाने के 
लिए दपंण के रूप में हों। परन्तु, मानस में तुलसी के प्रतिबिम्ब का देखा 
जाना तभी सम्भव हो सकता है, जब वह मानस किन्हों ऐसे चतुर व्यक्तियों 
के हाथ में हो, जो उसमे भिदे हुए ग्रुणों का न केवल अवलोकन ही कर 
सके ; बल्कि उन्हें यथाविधि देख-देख कर उस प्रतिब्रिम्ब की रेखाएँ भी 
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खींचने में समर्थ हों । दूसरे शब्दों में मानस” का जो सच्चा आलोचक हो, 
उसी को उसके लेखक तुलसी की जीवनी का परिचय उसमे मिल सकता 
है। इसे जानने के लिएयह आवश्यक है कि हम तुलसी के कथनों के 
आश्रय से वत्तमान अध्याय मे मानस की एक पृष्ठभूमि पाठकों के सामने 
प्रस्तुत कर उसके द्वारा यह बता दे कि तुलसी के मत मे मानस का सच्चा 
आलोचक होने का अधिकारी कौन हो सकता है । 


मानस नाम क्यों ? 


तुलसीदासजी ने 'नामनिरूपण नाम यतन ते! कहकर यही बैताना 
चाहा है कि नामकरण का भावी जीवन के लिए साधारणतः: बढ़ा महत्त्व 
होता है। आये, सस्क्ृति में प्राचीन काल से ही इस महत्त्व पर यहाँ तक 
विचार रखा गया है कि जीवन के सोलह संस्कारों मे से एक संस्कार नाम 
रखने का भी मनाया जाता है, जिसमें विद्वान लोगों की सम्मति से सनन्‍्तान 
का नाम रखा जाता है। इश महत्त्व का मूल कारण यह है कि उपयुक्त 
परिस्थितियों में नाम एक प्रकार से जीवन-पथ पर ले चलने के लिए मूक 
मार्ग-प्रद्शक (80706) का काम करता रहता है । यही कारण है कि हमारे 
यहाँ के नाम अभी भी देवादि सुचक रहा करते हैं। जिस प्रकार माता-पिता 
अपनी संतान का नाम बड़ी सावधात्ती से रखते हैं, उसी प्रकार ग्रंथकर्त्ता भी 
अपने ग्रंथ का नाम बड़े सोच-विचार के बाद चुनता है, ताकि नाम मे ग्रथ- 
विषय की मूत्ति झकक उठे। तुलसीकृत रामायण को हाथ में लते ही पाठक 
के मन में यह हांका उठती है कि तुलसीदासजी ने उसे सीधा-सादा नाम 
“रामायण 'राम कथा' या रामचरित' न देकर 'रामचरित-मानस' क्‍यों 
दिया ? इनका स्पष्टीकरण तुलसी की निम्न पंक्तियों मे थोड़ी गहराई में 
जाने से हो सकता है-- 


विभद्ल कथा कर की अरंभा। 
सुनत नसाहि. कास भसद दंसा।। 


तुलसी और मानस की पृष्ठ-भूमि ७? 


राम चरित मानस एहि. नासा। 
सुनत अवन पाइअ विशभ्ञासा॥। 
. >< »८ 
रचि सहेस निज सानस राखा। 
पाई सुसमउठ सिवा सन भाषा॥। 
ताते. रामचरित सानस  वर। 
घरेउड नाम हिंय हेरि हरषि हर॥श 
हमारी बुद्धि के अनुसार तुलसी ने यह रामचरित-मानस नाम दो कारणों 
से चुना है। एक, पाठकों या श्रोताओं को दृष्टि से, जो प्रथम दो पंक्तियों 
में व्यक्त है, और दूसरे स्वयं अपनी दृष्टि से, जो अन्तिम दो पंक्तियों से प्रकट 
होता है। ('पाइअ विश्रामा' वाली पंक्ति और “रचि महेस” वाली पंक्ति 
'के बीच में जो तीत पंक्तियाँ कल्याण प्रेस वाली प्रति में दी है और जिनसे 
सानसरोवर का अर्थ निकलता है, वे हमारी समझ में तथा मूल मानस के 
"एक अप्रचलित संस्करण के आधार पर प्रक्षिप्त है। यदि प्रक्षिप्त न भी मानी 
'जायें, तो भी वे रूपक के रूप में हैं; अतः हमारे अर्थ का उनसे कुछ 
बिगढ़ता नहीं ।) मानस का अं मन है, यह सभी जानते हैं ; इसलिए 
प्रथम दो पंक्तियों का भावार्थ यह है कि “जिस पवित्र कथा का लिपिबद्ध 
करना मैंने आरम्भ किया है और जिसका 'रामचरित-मानस' नाम मैंने 
रखा है, उसके सुनने से श्रोताओं के कामादि विकार नष्ट हो जायेंगे तथा 
नष्ट होने पर मन को विश्राम या शांति मिलेगी।” रामायण, रामकथा 
या रामचरित कहने से केवल इतना अर्थ निकलता कि ग्रन्थ में राम के 
चरित्रों का वर्णत है न कि उसके फल का भी। वह फल तुलसी कहते है, यह 
है कि उसके सुनने ('सुत' दोनों पंक्तियों में आया है) से सुनने वाले के मन 
को शांति मिलेगी । ग्रन्थ की यही महत्ता बतलाने के अभिप्राय से मानस” 
ाब्द जोड़ा गया है, ऐसा हमारा विचार है, क्योंकि तुलसी का, अन्य सभी 


-अम्मीलिगेशीकशशफदाअाप्रथ8 प्रडपडा उपाात उराहाडा फिकदला परधजाय सपा फााकानए 


१, मानस, बा० कां० ३४१६-७ और ११-१५२। 
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सभ्य जातियों के समान, जीवन का मूल सिद्धान्त यही है कि मन अविकृत 
होकर शांति-सुख प्राप्त करे ; अतः वर्णन और उद्देश्य दोनों प्रकट करने 
के अभिप्राय से यह नाम चुना गया है ) 

अपनी निजी दृष्टि से क्यों यह नाम रखा, उस पर विचार करने के 
पूर्व दो बातों कोी समझना आवश्यक है । एक तो यह कि हर कर्ता हर 
वाह्य काये के पहले अपने मस्तिष्क या मन मे उसकी रचना कर लेता है, 
और यदि मव अविकारी हुआ, तो उसमे अश्नम श्रेष्ठता आ जाती है | दुसरे, 
महेश के और भी नाम है; जैसे--दांकर, कामारि, हर, शिव आदि। शंकर 
(शम्‌--कर) और कामारि (काम--अरि) उस मानसिक स्थिति के 
बोधक हैं, जहाँ इन्द्रिय-जनित कामादि विकारों का पूर्णतः: शमन हो गया 
हो । (शिवा या उमा प्रकृति को द्योतक है। उनकी तात्तविक व्याख्या कस्ने 
की यहाँ आवश्यकता नहीं ।) अत: आखिरी दो पंक्तियों का भावार्थ यह 
है-- मैंने अपने हृदय में प्रसन्नतापू्वंक महेश रूपी कामादि से पूर्णतः विका र- 
हीन स्थिति को आदर्श मान अपने मन को यथाशक्ति विकारहीन (पवित्र) 
बनाकर पहले उसमें ही रामचरित का ढाँचा तैयार किया, तब पीछे उसे 
लिपिबद्ध कर रहा हूँ। इसलिए (तातें) मैने इसका नाम रामचरित-मानस 
रखा है ; क्योंकि उसके मूल में मेरी अदूषित मानसिक स्थिति ही की 
प्रधानता है।”' 

चूँकि मानसिक पवित्रता प्राप्त करना ही धरम है, इसलिए यह दर्शाने 
के लिए कि ग्रंथ का आधार और उद्देश्य दोनों 'घम” है, रामचरित-मानस 
नाम रखा गया है । आपने वाल्मीकि रामायण के वालकाण्ड के दूसरे सर्ग 
में पढ़ा होगा कि वाल्मीकि ने अपनी रामायण को रचना ब्रह्मा के कहने 
से की | परन्तु, तुलसी को यह पसन्द नही आया, क्योंकि 'ब्रह्मा? संज्ञा में 
विकारोत्यादक भोतिक सुष्टि या रचना ('४टपंढ (7०७४07 ) 
का भाव रहता है ; इसलिए उन्होंने निविकार रूप कामारि महेश की रचना 
को आदशोें मान उससे प्रोत्साहित होकर रामायण लिखी ; क्योंकि सृष्टि में: 
भूले हुए लोगों के लिए महेश ही धर्म अथवा अध्यात्म रचना ('रे८३४7005 
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0०7 97०० (7८०४००) के अधिष्ठाता होकर नायक का काम करते 
है, जैसा कि आगे १०वें अध्याय मे बताया जायगा। 


सानस का विषय 


जैसा नाम, वैसा ही ग्रंथ का विषय, राम के चरित्रों का वर्णन | परन्तु. 
स्मरण रहे कि तुलसी का यह राम वाल्मीकि के राम से भिन्न है। वाल्मीकि 
का राम इक्ष्वाकुबंशीय आदशे पुरुष दद्यरथ-नन्दन है। उसी का शुण-गान 
नारद मुनि ने वाल्मीकि को उनके पूछने पर सुनाया था (वा० रा० बा० 
कां० प्रथम सर्ग), और जिस राम का ग्रुण-गान उन्होंने नारद से सुना था, 
उसी के चरित्रों को | इलोकबद्ध करने के लिए ब्रह्माजी ने उनसे कहा था 
(वा० रा० बा० कां० दूसरा सर्ग। इससे प्रकट है कि वाल्मीकि का यह 
राम केवल एक ऐतिहासिक अथवा आख्यानित आदर्श पुरुष है, न कि तुलसी 
का त्रिविध राम, जिसके विषय में हम प्रथम अध्याय में अपने विचार प्रकट 
कर चुके हैं। सर्वेव्याप्त निगुणात्मक राम, सर्वेव्याप्त सग्ुणात्मक राम और 
विशेषात्मक राम--इन तीनों का समन्वय तुलसीकृत रामायण का विषय 
है. और यह समन्वय भी ऐसा रखना था कि जिससे, एक ओर तो, तत्सबंधी 
शास्त्रों की मर्यादा भंग न हो, और दूसरी ओर तुलसी-काल की बिगड़ी 
हुई समाज-व्यवस्था का सुधार भी हो सके । हु 


तुलसी का ध्यान तीन बातों पर 


अपना वक्‍तव्य देते समय हर वक्ता का और अपना ग्रंथ लिखते समय 
हुर लेखक का विचार तीन ओर दौड़ता है--(१) अपने विषय की ओर, 
(२) उस विषय के संपादनाथ अपनी योग्यता की ओर, और (३) 
श्रोताओं या वाचकों पर तदर्थीय प्रभाव पड़ने की ओर । 

तुलसीदास का ध्यान भी इन ठौनों बातों की ओर गया | फिलहारू 
अभी प्रथम दो बातों को देखेंगे । तत्पकश्चात्‌ इसी अध्याय मे प्रसंग आने 
पर तीसरी बात पर कहा जायगा । 


७४ क्रान्तिकारी तुलसी 


भाव ओर भाषा का सम्बन्ध 
प्रथम बात को जानने के लिए पहले हमें संक्षेप में यह जानता चाहिए 
“कि भाव और भाषा का क्‍या सम्बन्ध है। भाषा भाव को प्रकट करने का एक 
साधन है। व्यापक दृष्टि से देखिए, तो सारी प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष सृष्टि 
ईइवरीय भाव का प्रकाशमात्र है। मनुष्य-जगत्‌ की दृष्टि से देखिए, तो मान- 
वीय भाव का प्रकाहन दो प्रकार से होता है। एक है--शरीरांगों पर अनेक 
प्रकार से उसका प्रस्फुटन हो उठना, जैसे ह॒॑ या प्रेम का मुसकराहट, अश्रु- 
धार एवं रोमांचादि के रूप में तथा रौद्र या क्रोध का लाल नेत्र, ओंठ का 
फड़कना एवं भौंहारोहणादि के रूप में | इस प्रकार के प्रस्फुटन को लोग 
“स्वाभाविक (९०६४ए०७) कहते है, हालाँकि विचारपूर्वक देखने से यह 
स्पष्ट है कि उक्त प्रस्फुटन के पृ भाव को भावुक के राग-द्ेष, सुख-दुःखादि 
विकारों को पार करते आना पढ़ता है । फलतः सच पूछा जाय, तो यह 
' स्वाभाविक कहा जाने वाल प्रस्फुटन उसी प्रकार स्थूछ विक्ृत रूप होता 
है, जिस प्रकार प्रत्यक्ष में दिखाई देने वाला किसी नदी का प्रथम स्रोत, 
उसके पूर्व अद्ृदय सुक्ष्मातिसूक्ष उस जल कण का होता है, जिसे भूमि के 
क्षार आदि आंक्नरिक ग्रुणों (?707०7४6७) में मे होता हुआ आना पड़ता 
है । दूसरा प्रकार है--भाषा के द्वारा भाव को प्रकट करना | इसमे प्रथम 
“प्रकार के प्रस्फुटन की अपेक्षा क्रुत्रिमता कई ग्रुनी अधिक रहती है, क्योंकि 
भाषा, मनुष्यकृत है) मनुष्य आंतरिक गतियों को प्रकट करने के लिए 
भाषा रूपी कृत्रिम संकेतों का निर्माण कर लेता है, जिनका विकास यद्यपि 
सामाजिक गति-विधि के अनुरूप होता रहता है, तथापि उच्चकोटि के 
भाव तक पहुँचने के लिए वे अपर्याप्त ही सिद्ध होते हैं। इसके साथ ही 
पुर्वोक्त राग-देषादि विकारों को इस भाषा रूपी साधन के समय विशेष 
“रूप से अपना बल दिखाने का अवकाश मिलता है। निष्कर्ष यह हुआ कि 
“भावुक तथा दह्ाँक, चाहे वे वक्‍ता या श्रोता के रूप में हों, या लेखक तथा 
वाचक के रूप में, दोनों विकारहीन नहीं हुए तो न तो .भावुक अपने भाव 
“का प्रदर्शत यथार्थ निर्मंठ रूप में कर सकता और न दर्ंक उसका यथार्थ 


तुलसी और मानस की पृष्ठ-भ्रमि ७५ 


“निर्मल रूप में दर्शन कर सकता है। समाज की जिस संस्क्ृति में भावुक वा 
'बशेक शिक्षित होते है और भाव जिस कोटि का होता है, इन दोनों का भाव 
'प्रदशेन और भाव-दर्शन पर पर्याप्त प्रभाव दिखाई पड़ता है । 


सानस-रचना के पूर्व तुलसी के सम्मुख गहरी समस्या और उसका समाधान 


यद्यपि तुलसीकालीन समाज को नैतिक स्थिति अत्यंत शोचनीय थी, 

जैसा कि आगे बताया जायगा, तथापि तुलसी सन्त थे, इसलिए यह 

"अनुमान लगाता कि उनके व्यक्तित्व पर उस समाज में प्रचलित विकारों 
का प्रभाव न पड़ा होगा, कुछ असंगत न होगा । इसके अतिरिक्त जिस 

धर्म-प्रधान 'भलि भारत-भूमि” (अ) की प्रसिद्ध घाँसिक तथा आध्यात्मिक आयें- 
संस्कृति मे वे पुष्ट हुए, जिस धर्म-प्रधान प्राचीनतम विकसित संस्कृत 
साहित्य में उनका अध्ययन हुआ, जिस घधर्म-प्रवीण ग्रु८ तथा संत-समाज के 

समागम में उनका बौद्धिक और आत्मिक विकास हुआ, एवं जिस परम- 

पवित्र परमतत्त्व राम-भाव को लेकर वे चल निकले, उन सब पर सामूहिक 
दृष्टि से विचार करने पर यदि यह कहा जाय कि उनका भाव भाषा के रूप 

में प्रकट होते-होते तक निर्मल ही बना रहा होगा, तो कोई अतिशयोक्ति 

न होगी | फिर भी तुलसी स्वयं तो यही जानते थे कि उनका राम पूर्ण है, 

और पूर्ण अपूर्ण से उसी प्रकार नहीं बाँधा जा सकता ; जैसे---अथाह-असीम 

समुद्र चुल्लू में नहीं समा सकता, अथवा यथार्थ अयथाथे से उसी प्रकार 
प्रदर्शित नहीं किया जा सकता ; जैसे---आन्‍न्तरिक गतियों का प्रतिबिम्बन फोटो 

'या शिलांकित मूत्ति के द्वारा नहीं हो सकता। वे यह भी जानते थे कि 
पवित्र अपविन्नता की थोड़ी-सो धुंध में भी उसी प्रकार धुधला प्रतीत होने 

लगता है, जिस प्रकार आकाश में धूलि-कर्णों के फैल जाने से सूर्य ढँक 

जाता है ; इसलिए उन्होंने रामायण को प्रारम्भ करते समय ही पाठकों के 

सम्मुख पुनरुक्तियों की चिन्ता न करके अपने आददों की मसीमता तथा 

अपनी असमर्थता एवं अपवित्रता को बार-बार विविध प्रकार से कह कर 


अिएकटर # ०५७५७ #धाकान्‍्य उ_त(पद। जायमा०॥ बहता #कालनक ल्‍पााए सकारयफा मैफाससत, 


१(अ). कवितावली, उ० काँ० ३३। 


७६ क्रान्तिकारी तुलसी 
प्रकट कर दिया है। उक्त आदश्यय की अनेक पंक्तियों में से कुछ थोड़ी हम 


पाठकों के अवलोकनाथ नीचे देते हैं। वे ये हैं-- 


करन चहऊउ रघुपति गुण गाहा। लघुमति मोर चरित अवगाहा ।। 
सूृस्मस न एकउ अंग उपाऊ। सनमति रंक मनोरथ राऊ' ॥॥ 


>< >< 36 
भाग छोट अभिलाष बड़। करउऊँ एक विस्वास॥ क्‍ 
>< >< >< 
भाषा भणित मोरि भति भोरी । हँसिबे योग हँसे नह खोरी ॥॥ 
>८ >८ >< 
कवि न होऊ नहि चतुर प्रवीना। सकल कला सब विद्या हीना ॥४ 
>८ '.. >€ >< 


जे जनमे कलि काल कराला। करतब वायस वेष मराला।॥। 
. चलत कुपंथ वेदमग छाँड़े। कपट कलेवर कवि मल भाँड़े।॥॥ 





२. मानस बा० कां० ७ (ध) । ५-६। नोट--सश्ृक्ष्म विवेक से -+- 
'सति' और बृद्धि में कुछ थोड़ा भेद दिखेगा। 

३- मानस बा० कां० ८। नोट--कर्म संस्कारों के सामूहिक फल को 
ही भाग्य कहते हैं। 

४. सानस, बा० कां० ८४॥ नोठ--भाषा भणित (भ्णिति) 
का अर्थ लोग भाषा" में अथवा हिन्दी में की गई 'कविता' लगाते हैं।. 
परन्तु हमारी समझ में भाषा भणित' का अर्थ किसी विज्िष्ट भाषा की 
विद्विष्ट शली से सोसित नहीं है। भणित' भण्‌ धातु का रूपान्तर है, जिसका 
अर्थ होता है कहना इसलिए भाषा भणितऋ का अर्थ हुआ किसी भी 
भाषा सें कहा गया।' 

५. मानस बा० कां० ८।८। गीता प्रेस की गुटका-प्रति में चतुर' के 
स्थान में वचन पाठ है। परन्तु हमारी समझ में चतुर' ही उपयुक्त है ४ 


तुलसो और मानस की पृष्ठ-भूमि ७७ 


चंचक भगत कहाइ राम के। किकर कंचत कोह काम के॥। 

तिन्‍ह महू प्रथम रेख जग मोरी। धिक धरम ध्वज धंधकधोरी॥ 

जो अपने अवगुन सब कहऊँ। बाढ़द कथा पार न रूहऊं॥ 

तातें सें अति अल्प बखाने।थोरे महँँ जानहहि सयाने ॥ 

अथे यह निकलता है कि मानस लिखने के पूर्व तुलसी के सम्मुख एक 
बड़ी गहरी समस्या उठ खड़ी हुई । उनकी अभिलाषा रामचरित वर्णन 
करने की थी : और यह अभिलाषा थी भी बड़ी सुन्दर और महत्त्वपूर्ण । 
पर वह कैसे पूरी ही, तुलसी इसी उधेड़बुन में पड़ गये । पहले तो उन्हें 
अपने आदर प्रभु के चरित ही अथाह (अवगाह) दिखे । दूसरे, उन्हें अपनी 
मति (बुद्धि) अत्यन्त लघु मालूम हुईं । तीसरे यदि भाग्य का भरोसा किया 
जाता, तो वह भी छोटा निकरा। भाग्य यथार्थत: पृव॑ मे किये गये कर्मो के 
फलों के संचित सत्व (/:5567८८) या संस्कार को कहते हैं ; इसलिए जब 
तुलसी अपने पूर्व कर्मो पर विचार करते हैं, तो वहाँ भी निराशा उत्तर 
देती है। चौथे, तुलसी जब वाणी या भाषा का आश्रय छेने दोढ़ते हैं, तब वह 
भी जवाब दे देती है कि हम अपूर्ण हैं। पाँचवे, उन्हें जब यह स्मरण आता 
है कि उन्हें तो मानस की रचना कविता में करना है, तब वे और भी 
अधिक ठंडे पड़ जाते हैं ; क्योंकि उनके ध्यान में आता है कि न तो वे और 
कवि ही हैं और न उनमें कवि-कुलोचित स्वभाविक अथवा अन्यान्य प्रकार 
से अजित चतुरता और प्रवीनता ही है, बल्कि वे समस्त कलाओं और विद्या 
से हीन हैं। “'कवि' यथाथे में ईश्वर की उपाधि है, और उसका 
अथ होता है वह शक्ति, जो सबकी सब ओर से जाँच-परख कर सके । 

६- सानस बा० काँ० ११११-६। नोट--थिक' के स्थान में धुक, 
धिग' घींग' पाठ मिलते हैं। धोरी' धुर' का रूप प्रतीत होता है। 

७- सपयंगात. . . . . . . -  -  - :अपाप विद्धम्‌। 

कविः मसनीषी . . . . . . शाइवताभ्यः सामाभ्यः ॥ 
यजु० संहिता मंत्र ८। 


७८ क्रान्तिकारी तुलसो 


परन्तु, इन सबसे अधिक ग्लानि उत्पन्न करने वालो छठवीं कमी उन्हें मिली 
'धर्मत्व” की त्रुटि में अर्थात्‌ सदुगुणों की क्षोणता मे, क्योंकि सृष्टि कोः 
घारण करने वाले समस्त सद्गुणो का उदबोधन केवल एक दब्द धर्म! 
से हो जाता है। उधर मनसा-वाचा-कर्मणा की कमी थी, तो इंधर सद्गुणों 
के स्थान हृदय की कमजोरो आ पड़ी । उन्होंने देखा कि लोग हंस जैसा 
बेश बना कर जनता को ठगते है, हालॉकि कर्म उनके कौआ जैसे निन्ृषष्ट 
होते हैं । उन्होंने इस श्रेणी में उन लोगों को पाया, जो वेदमार्ग को त्याग 
कुपंथी हो गये थे तथा लोभ-क्रोध-मोह के हाथ बिके हुए होकर भी 
रामभक्‍षत बने फिरते थे। गरज यह कि यद्यपि ऐसे लोग अपने-आप को 
धर्म-ध्वज धारी कहने का दावा करते थे, तथापि धंधा उनका धिक्‍क्ृृत ही 
रहता था। इन लोगों की अधमंता का चित्र खिचते ही तुलसी भी अपना 
हृदय टटोलने दौड़े, तो वहाँ भी उन्हें चन्द्रमा के जैसे दाग दिखे, और कहने 
लगे कि मैं दूसरों के दोष क्या कहूँ, मुझ में खुद इतने अधिक अवगुण हैं 
कि संसार के अवग्रुणियों में मेरा नम्बर ही पहुला होगा । इस तरह हम 
समझ गये कि रामचरित-मानस लिखने के पू्वें तुलसी ने अपने हृदय, 
मन, वचन और कर्म सबकी ओर आँख डाली ; पर सबने जवाब दे दिया' 
कि हम असमर्थ हैं | हृदय ने कह दिया हम उस सर्वग्रुण सम्पन्न प्रश्न के 
सम्मुख अत्यंत तुच्छ है ; क्‍योंकि उनके मुकाबले हममे अवग्रुण है। मन 
अथवा बुद्धि बोल उठी, हम उस सर्वब््याप्त परमात्मा को क्‍या जान सके, 
क्योंकि वहु तो ज्ञान (ऋणघ०छशा८्त8०) का विषय ही नहीं--वह 
तो अनुभूति (२८७!४5७४०४) का विषय है। जब बुद्धि का यह उत्तर 
वाणी ने देखा, तब वह घबड़ाकर बोली कि हमारा आश्रय तो बुद्धि है-- 
हम तो उसो की अंग्रुली के बल पर नाचते रहते हैं, जब वह्ी घुटना टेक 
रही है, तब हमारा भरोसा करना व्यर्थ है। अंत में कम की बारी आयी, 
तो वह मानो चीख ही पड़ा और उस भगवान्‌ के हर पल किये गये 
निष्काम कामों का स्मरण कर बोल उठा कि मै तो अत्यन्त आलसी, 
सकामी, कपटी रहा हैं--मैं किस प्रकार उस सर्वेसमर्थ राम की कृपा-रश्सि 
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को अपने छोटे-खोटे कामों के द्वारा आकर्षित कर सकता हूँ। गरज यह कि 
अपने सवंसमर्थ आदर्श राम के सम्मुख सब ओर से उठी हुईं अपनी असमर्थता" 
की ध्वनि जब तुलसी ने अपने समस्त शरीरांगों से सुनी, तो उन्हें कुछ बेचैनी-- 
सी हुईं (युझ न एकउ अंग उपाऊ) और सोचने लगे कि अब क्‍या किया” 
जाय । तब अनुसंधान करने पर व्यापक विश्वरूप भगवान्‌' की ओर ही: 
ताका । उस ओर ध्यान देते ही बल आया और कह उठे-- 

“तेहिं बल में रघ॒ुपति गुणगाथा। कहिहों ताइ राम पद साथा।॥।”” 
यह व्यापक विश्वरूप भगवान्‌ क्‍या है। यह है वही श्रेयस्कर आत्मैक्य-- 
शक्ति जो सब में अभेद रूप से अन्तस्थित है। वही धर्म नाम से भी 
विख्यात है । इसमें अक्छ विश्वास (बट विद्वास अचल निज धर्मा)' 
हुआ कि सब की सब ग्लानियाँ-कठिनाइयाँ आदि दूर हुईं । 


भसानस लिखने के कारण 


आत्मबल आ जाने पर ग्लानि तो दूर हुई सही, पर एक हिचकिचाहट' 
फिर तुलसी के मन में उठी । उन्होंने सोचा, जिस राज के अनन्त नाम और: 
अनन्त ग्रुण हैं और जिसकी कथा अमित विस्तार वालो है जिसका गरण-गान 
शारदा, शेष, महेश, ब्रह्म, शाश्र, और वेद निरंतर करते-करते थक जाने 
पर नेति नेति (न-+इति) कहने लगते हैं तथा जिसकी 'प्रभुता किसी से 
छिपी नहीं है, उसी की कथा-वार्त्ता को मेरे द्वारा भाषा-बद्ध करने से क्या: 
लाभ होगा ? तुलसी स्वयं इसका उत्तर देते हैं कि उससे मेरी तथा समाज: 
८. यहाँ अंग का अर्थ शरीरांग ही लेना उपयुक्त है। 
९. सानस बा० .काँ० १२॥४। 
१०. मानस बा० काँ० १२॥९। 
११. मानस बा० काँ० १११। 
१२. सानस बा० काँ० ३३। 
१३. सानस बा० काौ० १२। 
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'दोनों की भराई होगी। अपने विषय में उनका कहना है कि सबसे पहले 
'सो मुझसे कहे बिना रहा ही नहीं जाता, जैसा कि अन्य लोगों से भी कहे 
बिना नहीं रहा जाता, हालाँकि सब उस प्रश्लु की प्रभुता को जानते है-- 


सब जानत प्रभु प्रभुता सोई। तदपि कहे बिन रहा न कोई 


दूसरा कारण तुलसी ने बताया कि बिखरे हुए विचारों को यथाविधि 
'लिख डालने से मुझे प्रबोध होगा, अर्थात्‌ विचार परिपक्वता आ जायेगी--- 
भभाषा-बद्ध करब मैं सोई । मोरे मन प्रबोध जेहि होई।॥।' यही बात प्रसिद्ध 
अंग्रेज विद्वान और निबंध-लेखक लाडे बेकन ने यह कह कर बताई है कि 
“लिखना मनुष्य को परिपक्व बना देता है”! (#"लप्ण४ एाथ्रप्ट8 & गधा 
.9०४८०४) । तीसरी बात तुलसी ने यह कही है कि सीताराम के यश्-ग्रुण- 
गाल से न केवल मेरे मन और कर्म में पवित्रता आयेगी, वरन्‌ मेरी वाणी 
(भाषा) भी पवित्र होगी। भणित भदेस वस्तु भल्ति वरणी। राम कथा 
जग संगल करणी ॥।* अथवा प्रभु सुयश संगति भणितिभलि होइहि 
'सुजन मन भावनी । चौथी बात जो सबसे अधिक महत्त्व की तुलसी ने 
'कही, वह है अपने अन्तस्थ में सुख-प्राप्ति को स्वान्त: सुखाय तुलसी रघु- 
'लाथ गाथा भाषा निबंध मति मंज़ुलमातनोति' । आंतरिक (स्व--अन्तः) 
सुख आन्तरिक पवित्रता के बिना नहीं मिलता और आन्तरिक पवित्रता बिना 
हरिस्मरण अथवा हरि-कीत॑न के, जिनकी यथार्थंता पर आगे कहेंगे, नहीं 
आ सकती। इसीलिए तुलसी ने कहा कि रघुनाथ-गाथा कहने का उनका प्रयो- 
जन यही है कि वे आन्तरिक पविद्वता को प्राप्त कर अन्त:करण में सत्य 


१४. सानस बा० काँ० १२॥१। 

१५. सानस बा० कां० ३० (ख)॥।२ 

१६. मानस बा० काौ० ९॥।१०। 

१७- मानस बा० कां० ९। छंद की तीसरी पंक्ति । 

१८. सानस बा० कां० प्रारस्भिक संगलाचरण का अंतिम पद। 


म्या्कू है 


>न्यन्‍्हू हे 
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सुख की अनुभूति कर सके | यहाँ एक बात ध्यान देने योग्य यह है कि तुलसी 
ने जब अन्य स्थानों पर भाषा को अनुपयुक्त अर्थात्‌ भद्दी (भणित भदेस ) 
कहा है तो यहाँ भाषा-निबंध को मंज़ुल क्‍यों कहा ? क्‍या इसमें विरोधा- 
पत्ति का दोष है ? नही, यथार्थ में तुलसी को दृष्टि से मंज़ुल रघुनाथ-गाथा 
है, न कि भाषा-निबंध । मंज़ुल रघुनाथ-गाथा के संस से भाषा-निबंध 
आलंकारिक प्रयोग में उसी प्रकार मंजुल कहा गया है, जिस प्रकार चंद्रमा 
के संसर्ग से हम रात्रि को ही उजेलो रात कहते है, हालाँकि रात खुद का 
स्वाभाविक ग्रुण अँधेरापन है। 

समाज की दृष्टि से तुलसी ने रघुनाथ-गाथा भाषाबद्ध इसलिए की, 
कि जिस आदर्ां राम को उन्होंने अपनाया है, वह वही सर्वव्याप्त निर्गुण- 
सग्रुण रूप है, जो संसार का नियंता, कर्त्ता-धर्ता आदि है। वही सृष्टि को 
उन्नति-पथ पर ले जाने वाला है । वही जरा-मरण द्वन्द्ात्मक जगत्‌ से 
मुक्त करने का मार्ग-दर्शंक है । उसी का प्रतिबिम्बन दश रथ के पुत्र पुरुषोत्तम 
राम के चरित्रों में पाया जाता है। जब ऐसे आदशें को तुलसी ने अपनाया 
है, तो निस्‍्संदेह उसके चरित्र-वर्णन से समाज को लाभ ही होगा। समाज 
भो उसी तरह पवित्रता तथा अन्त:करणीय सुख प्राप्त कर सकेगा, जिस तरह 
को आकांक्षा तुलसी ने 'स्व' के विषय मे उपयुक्त प्रकार से प्रकट की है ॥ 
सच पूछा जाय, तो संत तुलसी के लिए लौकिक स्व” और “पर” का कोई 
भेद ही नहीं रहता, जैसा पहले कहा जा चुका है। उनका 'स्व” सर्वंसंसार के 
स्व' में लीन हो जाता है, या सर्वंसंसार का स्व” उनके 'स्व' से सयुक्त हो 
जाता है ;: इसलिए सैद्धांतिक दृष्टिकोण से वह सवेसमाज का कल्याणकारी 
होगा, यही ध्येय रखकर तुरूसी ने राम का चरित्र भाषाबद्ध कर मानस 
की रचना की । उसक़े कल्याणकारी ग्रुण को उन्होंने सेकड़ों नहीं, सहस्नों 
चार दृहराया है ; परन्तु यहाँ उदाहरण-स्वरूप उनकी निम्न पंक्तियों को 

१९. देखो फूटनोट १६ भरणित भदेस वस्तु भल्ति वरणी' और 
बा० कां० १३६॥१० राम सुकीरति भणित भदेसा। 

दि 


८२ . क्रान्विकारी तूलसी 


ही देख लेना पर्याप्त होगा, जो उन्होंने बालकांड के प्रारंभ में ही मानस 
रचना के प्रबंध (8527८८८) को बताते समय लिख दी है---रामकथा 
जगमंगल करनी” ” मंगलकरनि कलिमलरूहरनि तुलसी कथा रघुनाथ की' 
“प्रिय लागहि अति सबहि मम, भणित रामयश संग' ' सादर कहहि सुननाहि 
बुध ताही, मधुकर सरिस संतग्रुण ग्राही” * इत्यादि । 
हंका की रोक के लिए तुलसी के दो मल निवेदन 

यद्यपि (राम कथा जगमंगल करनी” है, तथापि तुलसी का अनुमान 
हुआ कि उसमे कुछ ऐसी आद्चरयमय अदभुत बातों का उल्लेख करना पड़ेगा 
कि उन्हें सुनकर श्रोताओं को उनकी सत्यता में संदेह हो उठे, तो कोई आइचये 
नहीं । इसोलिए हमारी समझ में तुलसी ने एक लम्बी भूमिका लिख डाली 
है, जिसमें कुछ आवश्यक चेतावनियाँ पाठकों को दे रखी हैं, ताकि वे उक्त 
प्रकार के संदेहों में न पड़े। पाठक पुनः स्मरण करे कि उन्होंने एक तो यह 
बताया कि राम अनन्त है और उनके गुण-रूप भी अनन्त हैं, और इस- 
लिए उनकी कथा भी अंसीम और अथाह है। दूसरे, इसका पार जब देवी- 
देवता, जो गुणों के साक्षात्‌ अतीव रूप (?&8०मांगिल्त वुषशएरं८8 व8 
2०ए7१७7८८) माने जाते हैं, नहीं पा सकते, तो मनुष्य किस मूली की 
जड़ है। तिस पर तुलसी ने तो अपनी असमर्थता और दोनता का चित्र 
बड़ी विशिष्टता के साथ प्रस्तुत कर यहाँ तक कह दिया है कि जग के अव- 
गृणियों में मेरी रेख प्रथम ही समझिए। यह सब प्रकट करने के बाद ही 
तुलसी ने समाज के लोगों से कहा कि मेरे द्वारा मानस में भाषाबद्ध की 
गई, इस संक्षिप्त-रूपिणी राम-कथा को सुन, यदि किसी के मन में तत्संबंधी 
कोई बात समझ में न आये, या आइचयंप्रद होने से अविश्बसनीय समझी 

२०. सानस बा० कां० ९१० 

२१. सानस बा० कां० ९। उन्द प्रथम पंक्ति 

२२. सानस बा० काँ० १० (क) 

२३. भसानस बा० काँ० ९६ 
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जाये, तो वे मुझे खोरी न दे, अर्थात्‌ मुझ पर दोषारोपण न करे, क्यों कि मैंने 
जो कुछ उसमे लिखा है वह पूर्वकाल में लिखे गये वेद-शास्त्र-पुराणादि तथा 
अन्य ग्रथों में कही हुई बातों को आधार मानकर ही तो लिखा है (नाना 
पुराण निगमागम सम्मतं यद्‌ू रामायणे निगदितं क्वचिदन्यतोडपि ) । 
इसलिए यदि खोरी दी जाय, तो उनको दी जाय न कि मुझको, और वह 
भी तब, जब यह अच्छी तरह से जाँच लिया जाय कि किसने किस आधार 
पर किन परिस्थितियों में, क्यों और कब लिखा। फिर मैं तो, तुलसी कहते 
हुए प्रतीत होते है, उस परीक्षार्थी के समान क्षम्य हैं, जो केवल मैट्रिक की 
योग्यता रखता हो, पर प्रेरणावश अथवा परवश ही कहिये (तदपि कहे बिन 
रहा न कोई ), प्रथम श्रेणी मे उत्तीर्ण एम० ए०, एम ० एस-सी ० ()/. 8८.) 
आदि के साथ किसी उच्च विषय की परीक्षा देने बैठ गया हो और जब वे 
ही फेल हो गये, तब मेरी कौन बुनियाद ; क्यो कि मैं अपनी योग्यता ही के 
अनुरूप तो अपना कार्य बता सकता हूँ। इतने पर भी यदि किसी ने मुझ 
पर शंका को तो, तुलसी का कहना है, वह घुझसे भी अधिक ओछो मतिवाला 
सूढ ही समझा जाने योग्य हो सकता है। यह कहा है उन्होंने-- 


समुझि विविध विधि बिनती मोरी। कोउ न कथा सुनि देईइहि खोरी ॥ 
एतेहु पर करिहह जे संका। मोहि ते अधिक ते जड़ मति रंका एफ 


हमारे उक्त विवेचन पर ध्यान रखने से उन आलोचकों के इस तकक॑ में 
कोई तथ्य नहीं रहता, जो यह कहते हैं कि तुलसी ने ये पंक्तियाँ इसलिए 
रच डाली हैं कि मानस के श्रोता चँ-चपट न करें और अन्ध-विद्वासी बन 
जाये, या बने रहें । इन्हीं पंक्तियों के ठीक नीचे आपको निम्न पंक्तियाँ भी 
पढ़ने को मिलती है, जो इन शंका-ग्रस्त आलोचकों की आँखें खोलने के 
लिये पर्याप्त हैं-- 


२४. सानस बा० का० प्रथम संगलाचरण। 
२५. सानस बा० काँ० ११॥७-८ । 


८४ क्रान्तिकारी तुलसी 


कवि न होउ नहि चतुर कहावउ । सति अनुरूप रास गुन गावउ ॥ 
कहें रघुपति के चरित अपारा। कहे मति मोर निरत संसारा ।, 
जेहि मारुत गिरिसेरु उड़ाहीं। कहहु तुल केहि लेखे माहीं॥ . 


इन पंक्तियों मे हमें प्रक्षिततता प्रतीत होती है, जो किसी ने बाद में उक्त 
प्रकार की दंका निवारण के लिए जोड़ दी हो । इसो प्रक्षिप्तता के कारण 
उन्हें हमारे पास की एक अप्रचलित अप्रक्षिप्त मंज़ु सस्करण नाम की 
रामायण में कई स्थानों पर यही कहा है कि 'हरि चरित्र अनूप है और 
उन्हें मैंने अपनी मति के हो अनुरूप कहा है।' (देखो उ० कां० १२२ (ग) 
१ और १२७ (१)। 


शंकावरोध का उपाय 


तुलसीदास ने भले हो कुछ कह दिया हो, पर क्या किसी के कहने से 
इंकाएँ रुक सकती हैं? वे तो तभी रोकी जा सकती है, जब श्रोता की बुद्धि 
निर्मल हो। शका-पग्रस्त स्थिति इन्द्रिय-जनित होठी है। इद्वियों में बहुधा 
मन की गणना नहीं करते ; परच्तु अनेक तत्त्वज्ञानी मत को ही प्रधान 
इन्द्रिय मानते हैं, क्योंकि मन सुषुप्त तो अन्य इन्द्रियाँ सुषुप्त, और मन जागृत तो 
अन्य ३्द्रियाँ जाशत हो जाती हैं। इसीलिए गीता में 'मन:षष्ठानीन्द्रियाणि' '' 
और इंन्द्रियाणि दशेक! ” आदि कहकर मन को भी इन्द्रिय कहा है। मन 
की व्यवस्थित गति हो बुद्धि कहलाती है; इसलिए यदि मन इन्द्रियो 
का राजा है, तो बुद्धि को उत्तका राजेश्वर तथा आत्मा को महाराजेश्वर 
क्रहना उचित होगा। तात्पयं यह कि आत्मा को छोड़ ज्ञान के समस्त 
साधन इन्द्रिय ही होते हैं; इसलिए अभ्रम-ज्ञान-प्राप्ति के लिये अपनी इंद्वियाँ 
शुद्ध-अविचलित दपंण के समान बनानी पड़ती है। कहुते है, यथा राजा 


'इशललर मयकामक फ्मा#०व कल थाा! १८१० रमा्‌ ३स०८काउत सेनितद्ठ2 शक पजापाार एरस्थाबन 


२६. गीता १५॥७७। 
२७. गीता १३॥५। 
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तथा प्रजा । इस कहावत के अनुसार यदि बुद्धि अविकृत हो, तो अन्य ज्ञाने- 
र्द्रियों से अभ्रम ज्ञान अवश्य मिलेगा | अविकृत बुद्धि दीप की उस लो 
के समान कही गई है, जो बिना लेश-मात्र प्रकम्पन के सीधी जलती हुई 
प्रकाश दे रही हो। ऐसी स्थिर बुद्धि को गीता में, हमारी छोटी बुद्धि के 
अनुसार व्यवसायात्मिका बुद्धि इसलिए कहा है कि हर कर्म (व्यवसाय ) 
में सिद्धाइस्त होने के लिथि उसकी आवद्यकता रहती है, बुद्धि की स्थिरता 
से ही विवेक होता है ; इसलिए मानस के पाठको ने देखा होगा, तुलसी ने 
बार-बार कहा है कि बिना विवेक के ज्ञान नहीं होता, अथवा विवंक ही ज्ञान 
है । अतः अम से बचमे का उपाय है, बुद्धि की निर्मलता या विवेक का प्रा 
करना । 


श्रोताओं की कोटियों के अनुरूप सन्देह-निरूपण 


लकि पूर्ण विवेकी कोई नहीं होता ; इसलिए जिस कोटि का विवेक क्रम 
श्रोता में होता है, उसी के अनुरूप उसमें सन्देह या भ्रम उत्पन्न होता है। 
अत:“संदेह के रूपों का अनुमान लगाने के लिए हमें यह देखना चाहिए कि 
तुलसी ने मानस के श्रोताओं को कितनी कोटियाँ निर्धारित की हैं । श्रोता 
वही हो सकता है, जिम वक्ता के विषय को सुनने की ठचि हो ; पर आपको 
ऐमे भी श्रोता मिलते हैं, जिन्हें रच तो नहीं होती, पर उन्हें कभी-कभी लछोक- 
व्यवहार को- निबाहने (जैसे--सत्यनारायण की कथा को सुनने जाना), 
कभी-कभी स्वार्थवश (जेसे--स्वतन्त्रता दिवस के समय राष्ट्रीय गीत में 
सम्मिलित होना), कभी-कभी परवश (जैसे--विजित लोगों का विजेताओं 
के द्वारा आयोजित प्रोग्रामों मे भाग लेना), कभी केवल कतर-ब्योंत के 
अभिप्राय से (जैसे---विरीधी दल के व्याख्यानों को सुनना) अथवा कभी 
और अन्य कारणों से सुनना पड़ता है । 


सकाक 34 अनाम्मध अेडीएर 06 अनेषकफा साफ अ५॥ 2कराबतन। तभाराऊ ॥9%2९.] ६०जर--१, अबनदख़म्व, 


२८. गीता २४१॥ 


८६ क्रान्तिका री तुलसी 


(क) खल और अनधिकारी श्रोता 


जिप्ते श्रवण करने की रुचि हो, वह श्रोता तथा पाठक जिज्ञासु होता है । 
उसका हस जैसा लक्ष्य रहता है--ग्रुण लेता और अवग्भुण छोड़ देना। 
दूसरे वर्ग के लोग अजिज्ञासु होते है। इस दूसरे वर्ग में से कुछ तो ऐसे होते 
हैं कि इस कान से सुना और उस कान से निकाल दिया। उन्हें न ग्रुण से 
मतलब, न अवग्ुण से। उन्हें न शंका न विध्वास ; इसलिए, उन्हें उदासीन कह 
सकते हैं | कुछ ऐसे होते हैं, जिनका उद्देश्य केवल ठट्ठा-मजाक उड़ाने का 
रहता है । उनकी शकाएँ या प्रइन ऐसे रहते हैं, मानो बिना पंदी का लोटा 
हों। ऐमे ही लोगों को तुलसी ने 'खल' कहा है | इन लोगों की उपेक्षा 
करने से ही लाभ होता है। उनसे माथा-पच्ची करने को अपेक्षा चुप ही 
रहना अच्छा, क्योंकि बकवाद करने से व्यर्थ समय नष्ट होता है और 
दक्ति क्षीण होती है । यदि वक्ता के कथित विषय में तथ्य रहता है, तो 
एक ओर तो कुछ दिलों के बाद वे अपने-आप ठंडे पड़ जाते हैं, और दूसरी 
ओर उस विषय की महत्ता उत्तरोत्तर प्रकाशित होती जाती है । यही 
कारण है कि तुलसी ने हाथ जोड़ उनकी वंदना कर ली और कह दिया--- 


खल परिहास होइ हित भोरा। काक कहंहि कछ कंठ कठोरा॥। 
हँर्साह क दाढुर चातकही। हंसाह मलिन खलू विसलू बतकही ॥। 


उदासोन और खलों के अतिरिक्त अरुचिवाले वर्ग में कुछ लोग ऐसे 
भी होते है कि जितका रुझान या ध्यान वक्ता के विषय में न रहकर उसके 
. विपरीत ग्रुणवाले विषयों में लगा रहता है| चूंकि इन लोगों का मन दूसरी 
जगह रखा रहता है ; इसलिए वे वक्ता के विषय को न अच्छी तरह सुनते 
ओर न समझने का प्रयत्न करते हैं। वे अपने इस मूल दोष से मुक्त होने 
की चिन्ता तो नहीं करते; बल्कि उसे अन्तस्थ में लपेटे रखने की हठ-सी पकड़े 
रहते हैं, ओर यदि कोई विद्वान्‌ (द्विज) उनसे उसे त्यागने के लिये कहे, तो 


२९. सानस बा० का० ८।२॥ 
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वे उसे अपना बैरी-सा समझने लगते है। इन लोगों को रामकथा के अनधि- 
कारी कहा जाय, तो ठीक ही होगा । तुलसो ने उन्हें 'द्विजद्रोही हठशील, 
शठ' कहा है । इनकी शकाएँ बेतुकी, बेसिर-पैर को होती हैं ; इसलिए 
उनसे भी उलझकर समय और दक्ति बरबाद करना व्यर्थ है। रामकथा 
के भावों को वही समझ सकते है, जो विषय-लम्पट नहीं होते | विषय मनुष्य 
के बड़े बेरी कहे जाते हैं । गीता ने केवल एक मूल बरी काम! (॥0८७7८) 
को ही पकड़ लिया है, और चूँकि क्रोध' 'काम'” से ही उत्पन्न होता है, इस 
लिए काम और क्रोध दोनों को एक रूप 'काम एप क्रोध एप - वैरिणम्‌”* 
कहकर बेरी कहा है। इसी काम से 'छोभ' और “मद' की भी उत्पत्ति 
होती है | इसलिए, कहीं-कही काम, क्रोध, लोभ और “मद इन चारों का 
उल्लेख पाते है ; परन्तु तुलसो ने इस प्रसग मे केवल काम, क्रोध ओर लोभ 
का ही उल्लेख किया है, और कहा है कि ऐसे लोगों को, जो इन बैरियों के 
पंजों में जकड़े हों, जो उन्हें छोड़ने को वैयार न हों तथा जो विद्वान (द्विज) ' 
सलाहका रों से द्रोह करने वाले हों, वे शठता को प्राप्त होते है। अतः उन्हें 
'भी कोई अधिकार नहीं कि वे रामकथा को सुने और अट-सट तीतर- 
'बटेर सी शंकाएं करते फिरे | यह कहा है तुलसी ने उनके विषय में--- 


यह न कहिआ सठ ही हुठ सीलहि। जो सन लाइ न सुन हरिलोलहि॥ 
कहिअ न लोभिहि कोधिहि कामिहिं। जो न भजइ सचराचर स्वासिहि ॥ 
द्विज ब्रोहिहि न सुनाइअ -कबहूँ | सुरपति सरिस होइ नृत जबहूेँ॥* 


इससे हमें प्रतीत होता है कि तुलसी के मन्तव्य में मानस के अरुचि 
वाले खल और अनधिकारी श्रोता तथा पाठक उपेक्षणीय हैं। उनके प्रदि 
थही नियम हर जगह बरता भी जाता है । 





३०. गीता ३३३७ । 
३१. सानस बा० का० १२७॥३-५ । 


८८ क्रान्तिकारी तुलसी 


(ख) अधिकारी श्रोता, उनके लक्षण और वर्ग 

अब हम रुचि वाले जिज्ञासुओं की ओर मुड़ते है। हर कम में सिद्धि 
प्राप्त करने के हेतु उसके जिज्ञासु मे जो गण होना चाहिए उन्हीं की आप 
देखेंगे। तुलसी ने रामकथा के जिज्ञासु के बारे में बताया है, इस संबंध में 
उनकी प्राथमिक पक्तियाँ ये हैं-- 


प्रभुषद प्रीति न सामुझि नीकी। तिन्हाँहि कथा सुन रूगहि फीकी ॥' 
हरिहर पदरति मति न कुतरकी | तिन्‍्ह कहें सधुर कथा रघुवर की ॥** 


उक्त पंक्तियों में जो महत्त्व हमें दिखाई देता है, वह निम्न प्रकार से 
देखिए--- (१) पहली पंक्ति मे 'प्रभ्भ! शब्द आया है, तो दूसरी मे हरि 
और 'हर' क्यो आये है ? (२) पहली में पद-प्रीति कहा है। तो दूसरी में 
पद-रति कहने का क्‍या तात्पयं है? और (३) “'पद' दाब्द का क्‍या मह« 
त्वाथं है ? 

(१) यद्यपि सत्‌ एक है ; पर उसके गण अनन्त है | इसलिए, ग्रुण- 
प्रदर्शनार्थ उसके नाम भी अनेक है। हर नाम का निरूपण किसी ग्रुण या 
गुणों के आधार पर किया गया है। कभी-कभी एक ही नाम एक से अधिक 
या सर्वग्रुणों का द्योतक होता है, और कभी एक ही गुण को बताने वाले 
एक से अधिक नाम मिलते है । सृष्टि के विधान मे तीन ग्रुण प्रधान है ; 
यथा---रचना या सृजन ((7८७४००) , रक्षण या पालन (?7765७7एथ८07) 
और त्याग या निर्वाण (०म-ब्राप्बवफ्राल्य 0+ रिकापाटांबए०7) 
इन तीनों क्रियाओं को हिन्दू-संस्क्ृति में जिदेव कहते हैं, जिनके प्रचलित 
नाम है, ब्रह्मा-विष्णु-महेश । विष्णु को हरि और महेश को हर भी .कहते' 
हैं। तुलसी ने 'हरि' का प्रयोग कभी सर्वंगुण सम्पन्न सत्‌ के लिए किया है, 
अर्थात्‌ उपर्युक्त तीनों गुण उसके अन्तगंत आ जाते है और कभी केवल एक 
गुण वाले 'विष्णु' के लिए ; परन्तु 'हर' सर्वत्र केवल महेश का प्रतीक माना 


३२. सानस बा० काँ० ८।५-६ । 


तुलसी और मानस की पृष्ठ-भूमि ८९ 


जाता है ; इसलिए जब उपयक्त दूसरी पंक्ति में 'हरि' हर! के साथ आया" 
है, तब “हरि! का अर्थ केवल “विष्णवाचक' ही हो सकता है। अक्षरार्थ की 
दृष्टि से प्रभु (प्र+भ्ु) दाब्द का अर्थ होता है “वृद्धि-सूचक दाक्ति' 
(0ए9००४८ ६07८८) क्योंकि “प्र' का अर्थ है "आगे बढ़ना” (#0०7४०४०) 

और 'भु' का अथे है 'होना” (7० 97०८००००४८) । इस तरह पहली पंक्ति में 
“प्रश्न! दब्द मे उपयुक्त तीनों क्रियाओं का भाव इस तरह निहित है कि 
ईइ्वरीय सत्ता स्थिर रूप (5६७४८) नहीं है, बल्कि वृद्धि-सुचक ([077027४०0) 

है । तुलसी ने मानस में इस 'प्रभ्र' का प्रयोग भी, जहाँ तक हमे पता हैं, 
सर्वत्र स्वगरुण सम्पन्न सत्ता के लिये किया है। यदि अक्षरार्थ की दृष्टि से 
'प्रभ' का अर्थ “ब्रह्मा” (07८४४ए८ 607०८) ही लिया जाय, तो भी जिस 
महत्त्व को हम बताना चाहते हैं, उसमें कोई आपत्ति नहीं होती । सारांश 
यह कि 'रघुवर की कथा” में उपयुक्त त्रिदेवात्मक अर्थात्‌ त्रिक्रियात्मक भाव 
रहता है। ह ४ 

(२) प्रीति! और “रति! का भेद स्पष्ट है, परन्तु वाचक उसके 
महत्त्व पर ध्यान नहीं रखते । 'प्रीति' किसी वस्तु या ग्रुण-विशेष की ओर 
आकर्षित करती है, और रति उसमें रम जाने, संलूग्न हो जाने या तल्ली- 
नता के भाव को बताती है । मग्न हो जाने पर ही विषय को विशिष्टताएँ 
झलकती हैं । 

(३) भक्ति विषयक ग्रन्थों या वार्त्तालापों में बारंबार 'पद' या 'चरण' 
अथवा 'पदकमल” का 'चरणकमल'” आदि शब्द मिलते हैं। भक्तिमागियों 
की पृजन-विधि तथा मृूत्तिकारों एवं चित्रकारों की तत्संबन्धी कला ने हमें 
इन शब्दों के मूल भावों से इतनी दूर कर दिया दिया है कि हमे रूवप्त में भी 
उनका विचार नहीं आता। 'पद' और 'चरण' मूलतः स्थिति-विशेष के 
दयोतक हैं, न कि पाँव' करे । आज भी हम “प्रधान-पद', “मंत्री-पद', 'पद-लोलप' 
आदि दराब्दों का प्रयोग स्थिति-विशेष के लिए करते हैं। “चरण” 'चर' धातु 
का खूपान्तर है, जिसका अथ्थं होता है 'चलना” । इसी मूल भाव के अर्थ 
में आज भी “'चरित', आचरण” आदि का प्रयोग किया जाता है ; अतः 


9७० क्रान्तिकारो तुलसी 


'पद-प्रीति'ग और 'पद-रति' में स्थिति-विशेष का भाव समझकर ही पढ़ना 
चाहिए न कि शिला-मृत्ति या कागजी झाँकी के पाँवों की विचारशून्य पूजा 
का भाव समझकर । 

(१) पद-रत अधिकारी--अब इस प्रारम्भिक भूमिका के बाद देखा 
जाय कि तुलसी ने किन लोगों को किस प्रकार के अधिकारी कहा है । वे, 
हमारी समझ्न में, तीन प्रकार के कहे गये है। एक वे,जो पद-रत हों ; दूसरे 
वे, जो नोति-रत हों और तीसरे वे, जो भक्ति-रत हों। इन तीनों के लिए एक 
सर्वमान्य आवश्यकता यह तो है ही कि उनमें प्रश्नु-पद-प्रीति अर्थात्‌ राम, 
रघुबर, या प्रभु ताम्ती उपर्यक्त त्रिक्रियात्मक उपाधि (पद) के प्रति 
प्रीति या रुचि हो। बिना प्रीति के सुनने की आकाक्षा ही नहीं हो सकती। 
आकांक्षा के साथ ही समझने की शक्ति (सामुझि नोकी) होनी चाहिए 
और कुतर्की नहीं होना चाहिए, तभी श्रोता में दत्त-चित्त (रत) होकर श्रवण 
करने और चिन्तन करने की क्षमता आ सकती है। चित्त-वृत्तियों का निरोध 
कर (चिक्त-वृत्तिनिरोध: योग:)  आत्मस्थिरता, अथवा समत्व को प्राप्त 
(समत्वं योग उच्यते ) करनेवाला योगी ही अपने कार्य में रत कहाने का 
अधिकारी हो सकता है। रामकथा में रत हो जाने वाले श्रोता को ही उसमें 
माधुयें और आनन्द मिलता है। जो मनुष्य अपने कार्य में रत होकर उसे 
सम्पन्न करने का प्रयास करता है, उसे बहुधा कार्य-रत कहते है ; परन्तु तुलसी 
से कथा-संबध के कारण उसे पद-रत कहा है। यही उक्त दो पंक्तियों का सार 
है। कार्य-रत' की विशेषता यह है कि वह किसी कठिनाई या सन्‍्देह से विच- 
'लित नहीं होता । उसका नेपोलियन के समान, कहना रहता है कि 'असम्भव 
शब्द कोश से निकाल देना चाहिए! । तात्पर्य यह कि वह आत्मबल पर भरोसा 
'करने वाला होता है। यही स्थिति तुलसी के पद-रती की समझना चाहिए। 
यदि किसी स्थिति-विशेष सूचक किसी शब्द या पद या वाक्य को देखकर 

३३. पातंजल योग शास्त्र १। 

३४. गीता राउड८। 


तुलसी ओर मानस को पृष्ठ-भूमि ९१ 


'कोई शंका उसके मन में कथा संबंधी उठती है, तो वह उस पर बार-बार 
आत्म-चिन्तन और शास्त्र-चिन्तन (शास्त्र सुचिन्तित पुनि पुनि देखिय) * 
के द्वारा उसका निराकरण स्वयं कर लेता है । 

(२) नीति-रत अधिकारी--पद-रंत और नीति-रत अधिकारों में 
'यह भेद है कि पद-रत को अपने बल का भरोसा रहता है और नीति-रत को 
पराये बल का। यही भाव तुरूसो की निम्न पंक्तियों से निकलता है-- 


“राम कथा के तेइ अधिकारी। जिनके सत संगत अति प्यारी ॥। 
गुरु पद प्रीति नीति-रत जेई। द्विज-सेवक अधिकारी तेई ॥ह 


समाजहित-चिन्तन को दृष्टि से महापुरुषों द्वारा निर्धारित नियमों को 
'नीति कहते है। उन नियमों का तत-मन्-वचन से जो प्रतिपालन करे, वही 
नीति-रत होता है। कम बुद्धि या विद्या वाले अधिक बुद्धि या विद्या वालों 
से सीखे, यह महापुरुषों और शास्त्रों का सर्वंमान्य नियम है, इस घुरू नियम 
'पर विचार करके तुलसी ने उक्त पंक्तियों में यह दर्शाया है कि राम-कथा 
में रुचि रखने वाले श्रोताओं को अपनी कठिनाइयों या शंका का निवारण, 
'यदि वें स्वयं नहीं कर सकते, तो अपने से अधिक जानने वालों की सहायता 
से कर लेता चाहिए। ये अधिक जानने वाछे तीन वर्ग के लोग कहे गये है--- 
'(१) सत्पुरुष, (२) ग्रु८ु और (३) द्विज । 

सत्याचरण-शील पुरुष सत्पुरुष कहलाता है। शास्त्रों से अनभिज्ञ 
अथवा विद्याहीन अविद्वान्‌ भी सत्पुरष हो सकता है; क्योंकि आचारों की 
ही उसमें प्रधातता मानी जाती है। वह आत्मानुभूतियों (४८४ #€०54- 
४0४) के द्वारा कठिनाइयों या शंकाओं को सुलझाने मे सहायक हो 
"सकता है। 

श्रुरः शब्द से लोग उस पुरुष को समझा करते है, जिसने आये-संस्कृति 





३५. मानस आर० का० ३६८ । 
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९२ क्रान्तिकारी तुलसी 


विधान के अनुसार दीक्षा ही दी, और चूँकि इस प्रकार के गुर केवल कान 
फूँकने वाले हो गये, इसलिए गरुरु-मेवा, गुरु-भक्ति आदि शब्दों को सुनकर 
चिढ-सी आ जाना अस्वाभाविक नहीं है। यथार्थतः गुरु! मे गुझअता अथवा 
श्रेष्ठता का भाव निहित है ; इसलिए हर भरी भाँति सस्क्ृत मनुष्य, जो 
तम को मिटाकर हृदय-नेत्र खोल सके, वह ग्रुरु-पद का अधिकारी है | केवल 
दीक्षा देने वाले या अन्य शिक्षा देने वाले व्यक्ति-विशेष से तुलसी का अभि- 
प्राय प्रतीत नहीं होता ; क्योकि व्यक्ति-विशेष से हर समय सम्पक रखता 
असम्भव है । 

जिस प्रकार गुरु शब्द सुनकर लोग नाक-भौह सिकोड़ने छूगते हैं, 
उसी प्रकार द्विज-सेवा आदि सुनकर क्रद्ध हो जाते है। 'द्विज' से प्राय: सभौ 
ब्राह्मण” का अर्थ लगा लेते है; और चूँकि आजकल ब्राह्मण बहुतायत से 
पथ-पश्रष्ट हैं, इसलिए द्विज-सेवा आदि सुनकर भी लोंग नाराज हो जाएँ, 
तो कोई अनहोनी बात नहीं समझनी चाहिए। यथार्थंतः द्विज शब्द विद्या- 
धर या विद्वान का द्योतक है। जन्म-संस्कार से उसका कोई सम्बन्ध नहीं 
है। इसलिए, यह कदापि न समझा जाय कि ज्ञान-शिरोमणि तुलसी ने “गुरु 
ओर “द्विज! का प्रयोग संकुचित अर्थ मे किया है। तुलसी का तात्पये इतना 
ही है कि ज्ञानियों ओर तत्त्वदशियों की सेवा-शुश्रुषा कर उनसे अपनी राम- 
कथा विषयक शंकाओं का समाधान करा लेना चाहिए। ठीक ऐसा ही 
निर्देश गीता में दिया है--- 

तद्दिद्धि  प्रणिपातेत परिप्र्नेन सेवया। 
उतदेक्ष्यन्ति ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्त्वदशिनः॥ 

अर्थात्‌-यदि तुम्हें ज्ञान प्राप्त करना है, तो उन ज्ञानियों और तत्त्वद्षियों के 
पास जाओ, जो तुम्हें बताने को तैयार हों और उन्हे साष्टांग प्रणाम कर 
अथवा उत्तकी सेवा कर, जब वें प्रसन्न हों, तब उनसे आवश्यक प्रधन, 
उप-प्रश्न (परि--प्रश्नेन) पूछ अपनी शंकाओं का समाधान करो। 
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३७. गीता ४॥३७। 


तुलसी और मानस को पृष्ठ-भूमि ९३ 


(३) भक्ति-रत अधिकारी----पद-रत और नीति-रत अधिकारियों 
के अतिरिक्त एक अन्य प्रकार के अधिकारियों का वर्णन मानस मे उस प्रसंग 
में मिलता है, जब याज्ञवल्क्य मुनि राम-कथा के वक्ता और भरद्वाज मुनि 
उनके श्रोता थे। दोनों एक समान आचरणशील, एक समान तत्त्वदर्शी, 
'एक समान हरिचरित्रों के ज्ञाता, एक समान सृष्टि-हितचिन्तन से प्रेरित, 
भृत-वर्तमान-भविष्य को परखने वाले और एक समान हरि के भक्त थे। 
जब वक्ता और श्रोता मे इस प्रकार को समताएँ मिल जाती हैं अथवा जब' 
से दोनों एक ही स्‍तर वाले होते है, तो वे राम-विषयक जटिल प्रदनों 
पर परस्पर वार्त्तालाप कर विवेचना करने योग्य होते हैं। ये है तुलसी 
की वे पक्तियाँ, जिनमें हमे उक्त भाव मिलता है--- 

ति श्ोता बकता ससमसीला। समदरसी जार्नाह हरि लीला॥। 

जानाह तीन॑ काल निज ज्ञाना। करतरूगत आसलक समाना॥। 

औरऊउ जे हरिभगत सुजाना। कहहि सुर्नाह समर्शाह विधि नाना ॥४ 
सीसरी पंक्ति विशेष महत्त्व की है। उसमे “औरउ जे” से यह अर्थ नहीं 
लगाना चाहिए कि वह प्रथम दो पंक्तियों से असंबंधित है और किन्हीं दूसरे 
“हरि-भक्तों' के विषय मे कहती है। उसका अर्थ यह है कि श्रोता और 
वक्ता दोनों में जब अन्य और गज्रुणों की समता के अतिरिक्त, जिनका वर्णन 
प्रथम दो पंक्तियों में किया गया है, ज्ञानमय हरिभक्ति (हरिभगत सुजाना ) 
और होती है, तभी श्रोता वक्ता की श्रेणी का होकर केवल सुनते” और 
समझने” वाला अधिकारी न रहकर 'कहने' का भी अधिकारी बन जाता 
है, इसीलिए तीसरी पंक्ति के दूसरे चरण में “कहहि सुर्नाह समुर्झाह विधि 
नाना! कहा गया है। ज्ञानी होना या हरि-लोला जान लेना एक बात है, 
जेसा प्रथम दो पक्तियों मे बताया गया है, और ज्ञानी हरिभगत होना 
बिलकुल दूसरी बात, जैसा तीसरी पंक्ति में कहा है | जानना (ज्ञान) और 

३८. सानस बा० कां० २९ (ग) ६-८, नोद--आमरूक--आँवला, 
जो आसानी से उलठ-फेर कर चारों तरफ़ से. देखा-जा सकता है। 
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तदनुसार आचरण करना--इन दोनों बातों के होने से ही भक्त-पद प्राप्त 
होता है ; अतः जब श्रोता राम-कथा के वक्ता के समान सुजान (ज्ञानी) 
हरिभक्त हों, तब ही वह उसके साथ राम-कथा पर विवेचनात्मक या 
आलोचनात्मक वार्तालाप करने के योग्य बब॒ सकता है। ऐसे अधिकारी 
श्रोता को 'भक्ति-रत” कहना हमारी समझ मे, उपयुक्त है। जो अधिकारी 
भक्ति-रत नहीं होता, उसे तुलसी ने सुनने और समझने का ही अधिकारी 
बताया है, जैसे 'पैहहि सुख सुनि सुजत जन”, 'सो विचारि सुनहहि 
सुमति” अथवा 'सुत्ति समुझहि जन मुदित मन इत्यादि । 


सानस में जिज्ञासु और आलोचक का अधिकार-क्षेत्र 


निष्कृषें रूप से अब यह कहा जा सकता है कि खल और विषय-लोलप 
अनधिकाररियों के तात्पयं या शंकाओं को परिहास या प्रछापमात्र समझकर 
ही छोड़ देना चाहिए और पूर्वोक्त पद-रत, नीति-रत तथा भक्ति-रत अधि- 
कारियों के प्रश्नों पर विचार कर उनका समाधान ढेंढना चाहिए । परन्तु, 
जब तक प्रइनकर्त्ता सामने न हो अथवा जब तक उससे पू्व-परिचय न हो, 
तब तक केवल प्रइन को देखकर यह नहीं कहा जा सकता कि वह अधिकारी 
है या अनधिकारी, खल है या सुजन : इसलिए सभी शंकाओं को दो वर्गों में 
विभक्त कर लेने से काम चल सकता है। एक जिज्ञासुओं की शंकाएँ, और 
दूसरे आलोचकों (विवेचकों) की। मानस में कथित किसी बात के सबध में 
जब कोई ऐसा भ्रदन उठाया हुआ देखा जाय कि जिससे यह मालूम पड़े 
कि प्रश्नकर्त्ता केवल तत्संबंधी कठिनाई का हल चाहता है, तब उससे यह 
समझा जा सकता है कि वह॒जिज्ञासु की शंका है। इस प्रकार की शंकाएँ 
कुछ तो भावाथ की कठिनता से उत्पन्न होती हैं और अधिकतर भावाझे 

३९. मानस बा० कां० ८। 

४०. सानस बा० काँ० ९। 

४१, सानस बा० का० २। 
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को न समझ सकने के कारण | कुछ लेखकों ने इस प्रकार की अनेक 
शंकाओं ओर उनके समाधानों को, अपने-अपने अनुरूप स्वयं प्रइनकर्ता या 
समाधानकर्त्ता होकर प्रकाशित किया है, परन्तु उन्हें देखने से यही प्रतीत 
होता है कि उनमें से अनेक प्रदन तो लेखक महोदय ही के मन मे उठे हुए 
रहते है और वही उनका समाधान भी निकाल लेते हैं। इन्हीं लोगों को 
पूर्वोक्त व्याख्या के अनुसार कार्यं-रत और तुलसी के शब्दों में, पद-रत कह! 
जा सकता है। सच कहा जाय, तो इन लोगों की पुस्तकों या लेखों में 
बहुत-सी ऐसो बातें रहती हो नहीं, जिन पर अच्छे-से-अच्छे मननशील 
श्रद्धावान्‌ को भी शंकाएँ उठा करती है, या उठ सकती है, और जिनका, जब 
तक कि उन्हें कल्पनात्मक कहकर न टाला जाय, समाधान भी वैज्ञानिक रूप 
से करना बड़ा कठिन होता है। इस प्रकार की प्राय: सभी शंकाएँ मानस में 
कथित पौराणिक आख्यानों से उत्पन्न होती है, जैसे ईद्वर के दो द्वारपाल; 
जय और विजय का होना, तथा श्रापवश उनका हिरण्याक्ष और हिरण्य- 
कद्यप होना, और फिर रावणादि का होना, सीता का हल को नोक से पृथ्वी' 
में से उत्पन्न होना, अथवा पावंती का हिमाचल पव॑त की पुत्री होना इत्यादि। 

इसके विषरोत जब शंका के साथ-साथ कोई शांकाग्रस्त मानस मे कथित 
तुस्सीमत अथवा “नाना पुराणनिगमागम सम्म्तं कथा या आख्यान को! 
गलत बताकर अपना कोई नया निदान निकाले, तो उसकी शुंकाओं को,. 
हमारी प्तमझ में, आलोचक की शंकाएँ कहना उपयुक्त होगा, जैसे कोई 
ईंदवर व अवतार को न भाने और प्रकृृतिवाद में सत्यारोप करे, अथवा 
समुद्र में पत्थरों के तैरने को तथा पवत समेत हनुमान्त के आकाश मार्य, 
से उड़ने आदि को झूठा कहता हुआ तुलसी पर अन्धविश्वासादि का दोषा- 
रोपण करे। इस प्रकार का शंका ग्रस्त श्रोता, यद्यपि आघुनिक इष्टिकोण से 
धमालोचक की श्रेणी में भले ही मान लिया जाय, तथापि हमारी समझ में, 
तुलसी के मत में, समशील-समदर्शी-त्रिकालज्ञ-भक्ति-रत नहीं माना जायगा; 
और इसलिए वक्ता के समस्तर का न होने के कारण वह रामकथा के विषयः 
(एफ्र८०८) पर विवेचन करने या अपने निदान निकालने का अधिकारीः 
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नहीं हो सकता । तब फिर रजनीकांतजी-जैसे मीमांसकों के समान सम्भवतः 
आप भी कह बैठे कि तुलसी स्वयं अन्धविश्वासी था, और उसने अपनी इस 
'भक्ति-रत” वालो अनोखी उपयुक्त चाल से दूसरे स्वतंत्र विचारकों को 
भी अपनी नाई अन्धा बनाये रखना चाहा है। बात ऐसी नहीं है। आइन्सटीन 
(75८४८) या जगदीशचन््ध बोस की आलोचना वही कर सकता है, 
जो उनके जैसा विज्ञान-रत हो, यह कोई भी साधारण बुद्धि का व्यक्ति 
जानता है ) तब तुलसी ने यदि वाल्मीकि-भरद्वाज का दृष्टांत देकर भक्ति- 
रत कह दिया, तो इसमे क्या अनोखापन है? तुलसी ने केवल अनधिकृत 
स्वच्छन्दता की रोक के लिए उसी प्रकार चेतावनी दे रखो थी, जेसी हर 
महापुरुष या हर क्रान्तिका री मनुष्य दे रखता है। इतिहास से ज्ञात होता है 
कि हर महापुरुष जब समाज मे किसी नवीन योजना के आधार पर आन्दो- 
लन करना चाहता है, तब वह अपनी योजना के प्रचार व संचालन की 
बागडोर अपने हाथ में ही सम्हाल कर रखना चाहता है, ताकि जो उसकी 
तह में नहों पहुँचते, उसके आन्दोलन को अपने दृषित प्रचार या संचालन 
के द्वारा किसी प्रकार की क्षति न पहुँचा सकें । इस रोक के दो तरीके 
होते है--एक हिसात्मक तरीका, अर्थात्‌ बल (?7जनझंध्णं 07०८) के 
द्वारा रोकना, जेसे रूसी क्रान्तकारी स्टालिन का और दूसरा अहिसात्मक 
अर्थाव्‌ शान्तिपूर्वक लोगों को समझा-बुझाकर अनधिकृत या नासमझ लोगों 
को रोकना ; जैसे---भारतीय क्रान्तिकारी गांधीजी का। आपको स्मरण होगा 
कि अहिसात्मक असहयोग के द्वारा क्रांति लाने के हेतु गांधीजी अन्य लोगों 
से निरंतर यहो कहा करते थे कि उसकी विशिष्टता को वे ही जानते है; 
इसलिए उसका समझाने या संचालन का काम कोई दूसरा अपने हाथ मे 
न ले, नही तो क्रान्तिमय उद्देय असफल हो जायगा। चूँकि उनके इस आदेश 
का प्रतिपालन नहीं हो पाता था, इसलिए उन्हें अपने उक्त आन्दोलन को 
कई बार स्थगित करना पड़ता था और प्रायश्चित्त के रूप में उपवास आदि 
भी कई बार करने पड़ते थे। यही अहिसात्मक रोक का भाव तुलसोदासजी 
के 'समशील' आदिवाले उक्त कथन में निहित है, ऐसा हमारा मन्तव्य है; 


ः 
;ः 
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क्यों कि उनका विचार था कि राम-मंत्र के द्वारा समाज में क्रान्ति लाई जाय; 
जिस प्रकार कि अहिसा-मंत्र को फूंककर गांधीजी लाना चाहते थे। उसी 
क्रांति को लाने के हेतु उन्होंने अपनी एक योजना वैयार की थी, जिसके 
प्रचार के लिए उन्होंने रामचरित-मानस की रचना की। जो लोग यह समझ 
कर मानस पढ़ते हैं कि वह एक कौटुम्बिक कलह या कौटुम्बिक प्रेम का या 
कि वह केवल स्त्री-हरण के कारण महायुद्ध का ग्रन्थ हैं, या कि उसमें निरी 
माला फेरने की रामभक्ति का उपदेश है, वे बेचारे इस बात से नितांत 
अनभिज्ञ हैं कि उनमें महाक्रांति फूनने का एक महा संदेश है । जिस ग्रंथ 
में सवंजगत्‌ के कर्त्ता और नियनन्‍्ता को ही आदशे बनाया हो, जिस ग्रंथ 
में ऐपे महापुरुष को पूज्य पथ-प्रदर्शक कहा हो, जिसमें उस सर्वशक्तिमान 
सहाप्रश्नु का सबसे अधिक समाजोपयोगी स्फुरण हुआ हो, तथा जिस ग्रंथ 
में नर को नारायण तक बनने को क्षमता रखी गयी हो, उसी' में यदि कोई 
सामाजिक क्रांति का मंत्र न देख पाये, तो हमारी समझ में वहु न मानस 


. को समझ सका और न तुरूसी को | यदि मानस को अपने एक निराले ढंग 


का तुलसी की क्रातिकारिणी योजना का, माक्स के घोषणापत्र (शक्षपं- 
£८४६८०) जैसा घोषणा-पतन्र कहा जाय कि गांधी का जैसा “हिन्द स्वराज्य! 
(7027 स्लै००० रेए०) कहा जाय, तो अनुपयुक्त न होगा। 


के चमक नपलकनदपनल>पप सरकार का भर यम पदक दप इतनटतरकनरम 
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३. 
तुलसी की विचारधारा पर आरोपित दोष ओर उनके 
निराकरण 


तुलसी पर त्रिविध दोषारोपण 


प्रथम अध्याय में हम कह चुके हैं कि तुलसो कुछेक लोगों को छोड़ 
सभी की दृष्टि में महासन्त थे। इनमें वे लोग हैं, जिनकी धारणा यह है 
कि तुलसीदास (१) केवल हिन्दू-जाति तथा हिन्दू-धर्म के सुधारक थेः 
अर्थात्‌ उनमें साम्प्रदायिकता थी ; (२) हिन्दु-जाति के अन्तर्गत भी उनमें 
सब लोगों के प्रति एक समान प्रेमभाव नही था। वें ब्राह्मणों के पक्षपाती' 
थेओर शाद्रों के द्रोही ओर (३) उन्होंने नारी-वर्ग का पर्याप्र तिरस्कारू 
किया और इसलिए समाज के सम्मुख अपराधी हैं । 

(१) हिन्दू साम्प्रदायिकता का दोषारोपण और उसका निराकरण--- 
अतएव इस अध्याय में हमें इन दोषारोपणों पर अपना मत प्रकट करके: 
यह बताना है कि वे निर्मुल हैं। तुलसीदासजी का कार्य-क्षेत्र किसी 
सम्प्रदाय-विशेष, जाति-विशेष, वर्ग-विशेष के हित या अहित के इृष्टिकोणः 
से प्रभावित नहीं था, भले ही तत्कालीन परिस्थितियों-वश उन्हें अपने' 
कार्य-क्षेत्र को सीमित रखना पड़ा हो । उनका कार्य-क्रम एकात्म भाव से 
प्रेरित था, और इसलिए वे न केवल सन्त हो थे, वरन्‌ महासन्त थे, यही 
हमें इस अध्याय में बताना है । यदि सिद्ध नहीं हुआ, तो प्रथम अध्याय में 
हमारे द्वारा ऋतिकारी महापुरुष के बताये हुए छक्षणों मे कमी आ जाके 
से तुलसी क्रान्तिकारी महापुरुष कहाये जाने के अधिकारी न बन सकेंगे | 
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है. 


(क) हिन्दू-धर्म स्वाभाविक नियमों (ए०४ए८ 7,४७७) पर 
आधारित है--तुलसी हिन्दुस्तान में हिन्दू माता-पिता के घर जन्मे और 
हिन्दू-संस्क्ृति में पाले-पोसे गये । उन्होंने कबीर आदि सन्त कहाये जाने वाले 
सुधारकों का अनुकरण न कर हिन्दुओं के चिरकालीन वर्णाश्रम धर्म की 
रक्षा करने के लिए अपनी सारी शक्ति लगाई, और वह भी हिन्दी भाषा के 
द्वारा तथा हिन्दुओं के ईश्वरवाची 'राम' के नामाधार पर। ऐसी स्थिति में 
जब कि हिन्दुस्तान में न केवल हिन्दू जाति ही थी, वरन्‌ मुसलिम जाति भी 
बस गई थी तथा कुछ लोग उनका मेल कराने के लिए हिन्दुओं की जाति- 
पाँचि तोड़कर उन दोनों का खान-पान का पारस्परिक व्यवहार बढाने 
एवं मृति-पूजा आदि की सार्थकता मिटाने मे संलूमन थे, तब यदि तुलसी की 
उपयुक्त योजना को देखकर कोई उन पर साम्प्रदायिकता का दोष लगाते 
के लिए खड़ा हो जाय, तो कोई आइचरय नहीं ; परन्तु इसे केवल भ्रम से 
उत्पन्न प्रतीतिमात्र ही समझना चाहिए । यदि रामचरित-मानस को ही 
विचारपुूवंक पढा जाय, तो विदित होगा कि यद्यपि तुलसी ने उसकी इमारत 
हिन्दुओं के शास्त्रों के आधार पर खड़ी की है, तथापि उसमें उन अटल प्राक्ृ- 
तिक स्वाभाविक अथवा आध्यात्मिक सिद्धान्तों का समावेश है, जिनके पालन 
से सावेदेशिक समाज सुख-लाभ प्राप्त कर सकता है । इसका एकमात्र कारण 
यह है कि आय॑-संस्क्रति के पोषक आयंशास्त्रों में मुलतः उन्हीं सिद्धान्तों 
को स्थान दिया गया है, जो सर्वजातीय-सवंकालीन सानव-समाज को सुखी 
बनाते के लिए पर्याप्त हैं। यही कारण है कि आधुनिक काल के महाक्रान्ति- 
कारी महात्मा गांधीजी ने, जिनके व्यवहार-कुछझल तत्त्वज्ञ होने मे कोई संदेह 
नहीं है, तुलसीकृत रामायण की प्रशंसा उसी प्रकार की है, जिस प्रकार 
श्रीमद्भागवत गीता की की है। उन्होंने कहा है कि “जितना आनन्द मुझे 
गीता या तुलसीकृत रामायण के गात में मिलता है, उतना अन्य और किसीः 
प्रकार से नहीं मिलता ।”* “रामायण, और नहीं तो कम-से-कम मेरे लिए 


१. यंग इण्डिया, ६-१०-१९२१ ६०१ 
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प्रायः अद्वितीय ही है. . . . . पुस्तक में आत्मीयता का जो संचरण है, उसी 
ने मुझे मंत्र-मुम्ध कर बाँध लिया है ।” तुलसीकृत रामायण का सारा विषय 
तुलसो ने वर्णाश्षम-धर्म के सूत्र में बाँचा है और गाघीजी भी वर्णाश्रम-व्यवस्था 
के कट्टर पक्षकार थे | उन्होंने एक स्थान पर कहा है कि “मेरी सम्मति 
तो यह है कि वर्णाश्रम मनुष्य का स्वाभाविक लक्षण है और हिन्दु-धर्म ने 
उसे केवल वैज्ञानिक रूप दे दिया है। वह निस्‍्सन्देह जन्म से सम्बन्धित 
रहता है, ([६ 6065 &7:&०॥ ६0 97४7) । मनुष्य अपना वर्ण, जब जी 
चाहे तब नहीं बदर सकता । अपने वर्ण का त्यागना, मानो परंपरागत 
अधिनियम का उल्लंघन करना है (४०६ ४0 «०96 95ए 076१४ ४७778 
8 $0 ठांइ7८४०7४0 ६76 ]8५ ०६ ४९7८०१८५) । परन्तु असंख्य जातियों 
में विभक्त हो जाना, उस सिद्धान्त का अवांछनीय दुरुपयोग है । चार विभाग 
ही सब प्रकार से पर्याप्त है।. . . . . - वर्णाश्रम, आत्म-संयम और शरक्ति- 
सचय एवं शक्ति की मितव्ययिता का द्योतक है। इसलिए, यद्यपि वर्णाश्रम 
का अन्तर्जातीय भोजन तथा अन्तर्जातीय विवाह से कुछ बिगड़ता नहीं है, 
तथापि वह विभक्त वर्णो के बीच अन्तर्जातीय भोजन वा विवाह के लिए 
प्रोत्साहित नहीं करता ।”' इस प्रकार गाधीजी ने एक बार ही नहीं, अनेक 
बार अपने भाषणों, लेखों तथा वक्तव्यों में आधुनिक व्यावहारिक एवं वैज्ञा- 
निक इृष्टिकोणों से वर्णाश्रम के विशेषकर वर्ण-विभाग के महत्त्व को प्रस्थापना 
की है । जिस किसी को उनके तत्सम्बन्धी विचारों को विशिष्ट रूप से जानने 
की इच्छा हो, वे 'नवजीवन प्रकाशन मन्दिर (९४एक्षु।एथ7 ?पा2787778 
प्र००४८) अहमदाबाद से प्रकाशित “हिन्दू बम नामक अंग्रेजी ग्रन्थ के तेरहवें 
अध्याय को पढे । उसमे उनके तद्विषयक उन लेखों, वक्तव्यों तथा प्रइनों- 
सरों का संकलन किया गया मिलेगा, जो उनके “यंग इण्डिया तथा 'हरिजन' 
नामक पत्रों में समय-समय पर निकलते रहे थे । 
२. वही २७-८-१९२५ ई०। 
३. वही ६-१०-१९२१ ई० (हिन्दू-धर्मं, पृ० ३७४ )। 
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(ख) आश्रम-व्यवस्था में स्वाभाविकता--अब आइए, हम स्वयं देखें 
कि वर्ण-धर्म और आश्रम-घर्मं किस तरह स्वाभाविक नियमों पर आधारित 
होने के कारण स्वदेशीय और सवैजातीय है, अथवा होना चाहिए । पहले 
आश्रम-व्यवस्था को हो लीजिए ; क्‍यों कि वर्ण-व्यवस्था की अपेक्षा उसका 
समझना सरल है। 

किसी भी समाज के किसी भी मनुष्य के जीवन को परखिए, वो विदित 
होगा कि उसे अपने जीवन-काल मे चार प्रकार की अनुभूतियाँ अपने-आप 
होती है। प्रथम तो यह कि बाल्यकाल से लेकर यौवनकाल तक उसे सीखने- 
पढने-जानने अर्थात्‌ ज्ञान-प्राप्त करने की इच्छा होती है। फिर युवावस्था 
आने पर विवाहादि की ओर उनका मन जाता है,तथा सन्‍्तान या गृहस्थी 
की ओर प्रवृत्ति बढती है। तीसरी सीढी उस समय प्रारम्भ हो जाती है, 
जब उसका मन गृहस्थों के बख्ेड़ों से ऊबना प्रारम्भ होने लगता है । 
ऐसी प्रवृत्ति उम्र के ढडलकने के साथ-ही-साथ आरम्भ होने लगती है । 
चोथी प्रवृत्ति का प्रारम्भ बुढापा आने पर होता है। उस समय मनुष्य- 
मात्र की इच्छा यही होती है कि गृहस्थी छोड़कर कहीं अन्यत्र चला जाय। 
बस, इन्हीं.चार स्वाभाविक प्रवृत्तियों का नाम हिन्दू-शास्त्रकारों ने आश्रम 
कहा है। यह एक स्वयं-सिद्ध सत्य है कि यदि स्वाभाविक प्रवृत्तियों का 
उचित प्रकार से नियंत्रण न किया जाय, तो उनसे लाभ के स्थान में हानि 
की संभावना रहती है | इसी बात को ध्यान मे रख, उक्त शास्त्रकारों ने 
आश्रम-व्यवस्था को वैज्ञानिक साँचे में ढाला। उन्होंने मानव-जीवन की आयु 
सामान्यतः सो वर्ष की कूती। फिर पूर्वोक्त प्रवृत्तियों के आधार पर 
उसको चार समकालीन विभागों मे विभकत किया तथा हर विभाग के 
समय की प्राकृतिक गति-विधियों को इस प्रकार नियम-बद्ध किया कि जिनके 
अनुपालन से न केवल साधक को, किन्तु समाज को भी पर्याप्त सुख-लाभ हो। 
इसी भाव को दर्शाते के लिए उन्होंने, हमारी सम्मति में, आश्रम” शब्द का 


४. ईशावास्पोपनिषद्‌ सं० २। 
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प्रयोग किया है। आश्रम (आ--श्रम) शब्द संयसित परिश्रम अथवा तप 
करते हुए लोकचर्या का प्रतीक है। इस तरह आर्यों ने ब्रह्माचर्याश्रम, 
गरहस्थाश्रम, वानप्रस्थाश्रम तथा संन्यासाश्रम का विधान निर्मित 
किया । 


उक्त भारतीय समाज के अतिरिक्त, जहाँ तक हमें ज्ञात है, अन्य किसो 
दूसरे समाज ने अपने जीवन-शास्त्रों मे इन चारों का न तो कोई व्यवस्थित 
विधान बनाया और न इनके अनुसार आचरण करने के लिए आदेश या 
आग्रह किया । जहाँ देखो वहाँ, प्रथम दो विभागों, अर्थात्‌ विद्यार्थीकाल और 
गृहस्थकाल पर ध्यात रखा पाया जाता है और वह ॒ भी ऐसा कि जिससे 
मानव-समाज केवल लौकिक वैभव तथा प्रछोभनों की ओर अग्रसर 
होने के लिए लालायित रहता है। भारतीय आश्रमों के सम्बन्ध में यह 
बात नहीं है । उन्तमें जीवन के दोनों पहलुओं अर्थात्‌ लोक-वृत्त और ब्रह्म- 
वृत्त को साथ-साथ विकसित होते जाने के लिए विधान रखे गये हैं। यही 
कारण है कि उन्होंने जीवन के प्रथम भाग को अत्यन्त महत्त्व देने के 
अभिप्राय से उसे “ब्रह्मचयं' संज्ञा से विभूषित किया है । दोनों वृत्तों को उप- 
योगिता को जान लेने पर ही प्रेम और सहयोग वाले आचार-द्षेत्र अर्थात्‌ 
गृहस्थाश्रम में प्रवेश किया जाता था। तत्पवचात्‌ देशाठन, तीर्थाटन तथा 
वनादि के प्राकृतिक सौन्दर्य आदि की ओर छे जाने वाले वानप्रस्थ (वन 
को प्रस्थान) आश्रम में पहुँचा जाता था, और अन्त में त्यागमय चौथा 
संन्यासाश्रम आता था, जिसका अनुपालक मानव-मात्र को एकात्म के रूप 
में देखने लगता है। तुलसी के काल मे मानव-जीवन कंचन-नारी-मोह 
आदि के कारण अत्यन्त विषम स्थितियों से ग्रुजर रहा था। उसी का 
उद्धार करने के लिए उन्होंने आश्रम-व्यवस्था को पुनर्जीवित करना चाहा 
था। यदि कोई यह देख कर कि तुलसी ने हिन्दुओं द्वारा प्रतिपादित आश्रम 
विभाग के महत्त्व पर बड़ा आग्रह किया है, यह कहने लग जाय कि तुलूसी 
में साम्प्रदायिकता अथवा हिन्दुत्व कौ बृ थी, तो उसका कहना वैसा हो 
मूखंतापूर्ण होगा ; जैसे कोई यह कहे कि च्यूटन द्वारा प्रतिपादित ग्रुरुत्वा- 
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कर्षण का सिद्धान्त उसी की जाति के अंग्रेज लोगों के लिए उपयुक्त है, न॑ 
'कि अन्य दूसरे जाति के लोगों के लिए । 

(ग) वर्ण-व्यवस्था में स्वाभाविकता--आश्रम-विभाग के समान 
वर्ण-विभाग भी स्वाभाविक वृत्तियों पर आधारित होने के कारण सार्वदेशिक 
समाज के लिए हितकर है। आश्रमों के समात वर्ण भी चार प्रकार के है। 
आश्रम यदि व्यक्तिगत धर्म की प्रधानता लेकर समाज-व्यवस्था में परिणत 
हो जाता है, तो वर्ण समाज-व्यवस्था की प्रधानता लेकर व्यक्तिगत्त 
धर्म में विलीन हो जाता है। इसलिए, वर्ण-विभाग के रहस्य को समझने 
के लिए हमें पहले अपना ध्यान समाज पर ले जाना आवश्यक है, ओर चूँकि 
हम भिन्न-भिन्न समाजों का भिन्न-भिन्न प्रकार से विभक्‍तीकरण देखते है, 
इसलिए वर्ण-विभाग के महत्त्व को जानने मे बुद्धि म्रम में पड़ जाती है । 
इस भ्रम का एक मूल कारण यही है कि वर्ण-व्यवस्था को केवल हिन्दू- 
समाज ने हो वैज्ञानिक रूप दिया है, परन्तु कालान्तर से अभाग्यवश वही 
हिन्दू समाज सैकड़ों जातियो मे विभक्त हो पड़ा है। इसलिए, न केवल अन्य 
समाजो के लोग, बल्कि हिन्दु-समाज ही के अधिकांश लोग वर्ण और जाति 
के भेद को भूल जाते है--तक करते-करते जब “वर्ण' के स्थान में यह बहु- 
मुखी 'जाति” मस्तिष्क मे प्रवेश कर जाती है, तब तर्कश्ील विद्वान्‌ की बुद्धि 
भी अ्रम-चक्र में फँस बैठती है। अतः पाठकों से निवेदन है कि वर्ण- 
व्यवस्था के महन-ट्र्ण भाद्यद को समझने के हेतु किसी भी युग के किसी 
भी ऐसे समाज का दृश्य अपने नेत्रों के सामने ले आएँ, जिसकी जनता में 
अपनी तथा समाज की उन्नति और रक्षण की चेतना तो जाशत हो उठी 
हो ; पर परस्पर में कोई भेद-भाव न रखती हो । 

(१) गुण ओर कर्म का स्वाभाविक सम्बन्ध--समाज चाहे जो 
हो, आपको विवित होगा कि रंग-डोल-डौल, शिक्षित-अक्षिक्षित आदि 
अनेक प्रकार के भेद-विभेदों के रहते हुए भी स्व संसार के मनुष्य-मात्र में 
'कुछ आन्तरिक और बाह्द, दोनों प्रकार की स्वाभाविक गतियाँ अभेद रूप 
से कार्य करती है, जैसे स्वास का चलना, खाना-पीना इत्यांदि। इन समस्त 
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गतियों का बोध शास्त्रों में केवल एक शब्द "कर्म के द्वारा कराया गया है + 
हर क्षण किसी-न-किसी कर्म का व्यापार चलता ही रहता है । फिर हर कम 
का कोई-न-कोई कारण भी अवश्य होता है । एक कारण के अनेक कर्म, और 
एक कर्म के अनेक कारण हो सकते है। इसके अतिरिक्त, ये कर्म और 
कारण एक दूसरे से इस तरह सम्बन्धित होते रहते है कि एक वही कम 
जिपते किसी कारण ने उत्पन्न किया, कारण रूप बनकर दूसरे कर्म या कर्मो का 
उत्पादक बन जाता है : परच्तु कारण-कर्म की इस उलझन को अभी जाने 
दोजिए और यह न भूलिए कि हिन्दू शास्त्रियों ने समस्त कारणों को केवल 
एक शब्द गुण' के द्वारा सूचित कर रखा है। फिर इस “गुण” का भी कोई 
कारण अवश्य होना चाहिए। तत्त्वज्ञ कहते है--वहु है प्रकृति” अथवा 
'स्वभाव''। तात्पय यह हुआ कि मानव के समस्त कर्मो का आदि कारण 
प्रकृति या स्वभाव (7४/०८०८) होता है, जिपे श्ास्त्रज्ञ उपादान कारण कहते 
हैं। इसीलिए कहा गया है-- 
“न हि कश्चित्कषणमपि जातु तिष्ठत्यकर्मकृत | 
कार्य ते छ्यवशः कर्म सर्व: प्रकृतिजेगुंणः॥* 

अर्थात्‌ू--ऐसा एक क्षण भी कभी नही ग्रुजरता, जब कोई बिना कर्म किये 
रहता हो । सब (प्रकृति जै:) प्रकृति से उत्पन्न (गणे:) गुणों द्वारा (अवशः) 
परवश हुए कम करते है । 

इन समस्त गुणों को श्यास्त्रकारों ने तोन विभागों में विभक्त किया 
है; यथा--सत्‌, रज और तम (सत्य रजस्तम इति गुणाः प्रकृति संभवः ) 


-ललचणा8 शाउसाउना कधयापसा/अ पतााम ८६ काध्पादप) काश.) आकार! २27०५००५ ॥सश॥ २४0) ४०८कानत, 


५. प्रकृति (प्र--कृति) वह स्थिति, जब निष्कियता के स्थान में 
सक्रियता प्रारम्भ हो। इसी तरह स्वभाव (स्व-+भाव) का अर्थ है वह 
स्थिति, जब अभाव अथवा निष्भाव के स्थान में भाव का उठना प्रारम्भ 
हो। इससे प्रकृति या स्वभाव के पुर्वे बाली सदाकत-निष्किय स्थिति ही का; 
नास ब्रह्म है। 

६- गोता ३॥५। 

७. वही १४॥५॥ 
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इनका नामकरण निमेल-प्रकाश के दृष्टिकोण से किया गया है; इसलिए” 
सत्‌ प्रकाश का, रज घुँधघलेपन का और तम अंधकार का अर्थवाची है ।' 
साधारण भाषा में इन तीनों स्थितियों को लोग अच्छा, मध्यम और बुरा 

कहकर दशाते है | परन्तु, अधिकतर केवल अच्छा और बुरा--इन्‍्ही दो 

स्थितियों के विषय में कहा-सुना करते है---बीच वालो स्थिति पर जो इन दो 
का सिश्चित रूप होता है, विचार नहीं करते। सच पूछा जाय, तो इस सृष्टि 
में सूक्ष्मतिगक्ष्म स्थिति से लेकर स्थूलातिस्थूल स्थिति तक का क्रम अहट 
रहता है। यही बात उपयैक्त 'ग्रुण' और कम' संज्ञाओ के विषय में ध्यान रखना 

चाहिए। इसी तरह सत्‌, रज और तम--ये तीनों एक लम्बे अट्ृट क्रम के तीन 

मोटे-मोटे रूप हैं।जो इस क्रम-बद्धता को ध्यान मे रख ले, उन्हें इस सिद्धान्त 

की सचाई में कोई सन्देह न रहेगा कि हमारा यह स्थूल शरीर हमारे सूक्ष्म 

या लिंग शरीर (मन-+बुद्धि+चित्‌ृ--अह॒कार) का निरा वाह्म रूप है, 

और सशक्त-निष्क्रियता से सक्रियता तथा सक्रियता से निष्क्रियता प्राप्त 

होती है । इसी अनुभूति के आधार पर यह कहा जाता है कि हमारा 

वर्तमान जीवन ही सब कुछ नहीं है--वह पूर्व जीवन और भविष्य जीवन 

से सम्बन्धित रहता है । इसी मे पुनर्जीवन का सिद्धान्त निहित है । यो तो 
सभी धर्म-मत, जैसा कि जगत्‌-प्रसिद्ध थियांसोफिस्ट विदुषी श्रीमती ऐनीवि- 
सेन्ट ने कहा है, इन सिद्धान्तों को मानते है, परन्तु उनके अनुयायी 
अज्ञान-वश उन्हें नहीं समझते । 

(२) कुरान में गुण ओर कर्म का सम्बन्ध--जिसे हिन्दु-शास्त्रज्ञ ग्रणः 
और कमे कहते हैं, उसी को विज्ञान-झास्त्री कारण (८००४८) और परिणाम 
या फल (८८०) कहते हैं। कुरान को विज्ञान-दृष्टि से अध्ययन करने 
वालों को कुरान में भी इन दोनों--कारण और फल--का सम्बन्ध स्थापित 
किथा हुआ मिलता है । इस विषय पर हम विशेष रूप से कुछ अधिक न” 
कहकर पाठकों का ध्यान केवल श्री मौलाना मुहम्मद अली, एम० ए०, 
एल-एल० बी० द्वारा किये गये कुरान के अंग्रेजी अनुवाद की ओर 
आक्ृष्ट कर देना चाहते है। उक्त विद्वान छेखक ने उक्त पुस्तक की भूमिका 
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में एक विषय मत्यु के बाद का जीवन” (॥( ४६०७ 6८०४०) भी लिखा है, 
पजिसमें उन्होंने कुरान की ५६५७-६१, १७:१३, ५०:२२, ८६:९ एवं 
९९:७-८ आयतों के आधार पर यह बताया है कि मृत्यु के अनन्तर जीवन 
की समाप्ति नही हो जाती, बल्कि मनुष्य पर अपने कर्मो का फल या प्रभाव 
अकित होता रहता है और उसी के अनुसार वह इस जीवन तथा पाइ्चात्य 
में उच्च या निम्नस्तर का भोक्ता बनता । 

सिद्धान्त रूप इस कथन को कुछ और स्पष्ट कर देना आवश्यक है । 
'पहुले तो मौलना सा० कुरान के ५६ : ५७-६१ और ७५ : ३६ ४० का 
अनुवाद देते हुए, उनके आधार पर निष्कर्ष रूप मे यह लिखते हैं कि 
“पवित्र कुरान के अनुसार भृत्यु से मनुष्य-जीवन का अन्त नही हो जाता ; वह 
केवल जीवन के उच्चतर रूप का दरवाजा खोलती है। जिस प्रकार रज 
(धूल) से मनुष्य विकसित होता है, उसी प्रकार मनुष्य के द्वारा किये गये 
कर्मो से उच्चतर मानव का विकास होता है। इसका नाम है, दूसरा 
जीवन ।” ये है, उनके तत्संबधी दंब्द--- 

+8८८०फाए 70 ४४६ छ0ए (एप), 46७४ 3068 श्र 07४78 
+ 096 ॥8९८ [0 8० ६76; ३६ ठ57ए 09685 ६796 86007 ४0 9 #ांशं76७ ई007 
'0 पीट, उुंपडप 38 #07 देपईा 45 €ए०ए८त ६76 7790, 07% (४7८ 
'त6लत5 जाला काबा तेठ68 48 6ए0ए८व फट फ्राशालण 2790, . « - - 
5िपरदा 38 476 मल्डां ॥6.7 


ये कर्म मनुष्य के भावी जीवन को किस प्रकार प्रभावित करते है, 
इसे जानने के लिए कुरान दरोफ के १७ : १३ को देखिए । उसका अनुवाद 
मौलाना सा० ने यह दिया है-- 

“हद शझ€ पबएलट ए706 ढएलए शादाओड छटां+05 ६0 एण्ड (0 
कांड एल्टोए, थगते छल जीं णापाए 077 0 कफ 60 ४6 629 
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८. मौलाना मुहम्मद अली कृत "-ढाशं&पर07 ० ४6 ०५ 
(7787, एब82८8 79५9, 7,एगत, 
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क€ड्प्राफर्टांणा 2 200०2 र>माका #€ जात गत 9छांवेड-679था. 
अर्थात्‌--“हमारा (खुदा का) यह नियम है कि हर मनुष्य के कर्म उसकी 
“गदंत से चिपकते जाते है, और हम पुनरुज्जीवन अथवा मृतोत्थापन के 
“दिन! (उसके सम्मुख) एक किताब रख देंगे, जिसमें उसे (यह सब) 
“उजागर रूप में लिखा दिख जायगा ।” 

उपरोक्त आयत (कुरान-वाक्य) में कर्मों के चिपक जाने की बात कही 
“गई है, उसका अभिप्राय यथाथे में कर्म-फलों से है। इसीलिए उक्त विद्वान्‌ 
लेखक ने उपरोक्त आयत वथा ५०:२२, ८६:९ एवं ९९:७-८ के आधार 
पर यह अभिव्यक्त किया है-- 

[पड 70 30007 ]6द4ए68 78 ढर्िटट६ पु०07 फ्रॉक्र0 88 ४007 28 
बा 38 8076; 6ठगगाए ह 48 200 इ6ढ९ए 9727 76 क्रपा4३7 2ए2, 7 छा 
कृढ एथए०व०ए ऋकाएहि बम (76 का ० ० जशांवेट-09००ा 900८ ०7 
"६6 तैं&ए 0 #68प77#टटा00, 000 76 रो छंद 20ए25 (8 €५८ 
३20७, 50 ७: 7६ ८770 56९ ४796 7767 पांए85, ४! (76९४7 26 
7द70ए८6 . . . .50 €एट"फ 800०6 76४8 3 पा 20वें ९एथए शा 
देंट्ल्त 96808 80 €फ़ी 20०85८९ुपथा८९, छ7रफला पाल 5067 45 & 


ब7प्रढत) 00 7070-70977. 


अर्थातु-- इस प्रकार (सारांश यह है कि) ज्यों ही कर्म किया जाता 
है, त्योंहो वह अपना फल (प्रभाव) मनुष्य पर छोड़ जाता है; बात केवल 
'इतनी है कि वह मनुष्य की आँख से दिखाई नहीं देता, वह पुनरुज्जीवन 
के दिन उजागर खुली हुई किताब के रूप मे प्रत्यक्षतः प्रकट हो जायेगा, 
क्योंकि वह पर्दा जो इस समय हमारी आँख पर चढा है, या जिसके कारण 
हम सुक्ष्म पदार्थों को नहीं देख सकते, उस समय हटा दिया जायेगा . . . 
आर 2 अतः हर अच्छे कम का अच्छा फल मिलता है, और हर बुरे 
कर्म का बुरा फल मिलता है, चाहे कर्ता (कर्म करने वाला)--मुसलमान 
हो या अन्य कोई । ह 
इसके आगे चलककर मौलाना सा० ने कुरान शरीफ की उच आयतों 
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का, जिनमें कमं-पुस्तक का भिन्न-भिन्न इष्टिकोणों से विवरण आया है. 
साभिप्राय अर्थ बताते हुए यह कहा है कि “कर्म-पुस्तकक न केवल हर 
व्यक्ति की होती है, वरन्‌ हर राष्ट्र की भी होती है, क्‍यों कि जिस प्रकार के 
कर्म उसको प्रजा करतो है, वैसा हो प्रभाव राष्ट्रीय जीवन पर भी पड़ता 
हैं, और उसी के अनुरूप व्यक्तियों ही के समान राष्ट्र भी न्याय पाने के 
भागी होते है” (अ) 

(३) हिन्दू-मत और कुरान-मत में गुण-कर्म-सम्बन्धी समता-- 
उपयुक्त विवेचन से यह प्रकट हो जाता है कि कारण, कर्म तथा कर्म-फलों 
के विषय में हिन्दूु-गत और मभुसलिम-मत में प्रायः समता है । भेद केवल 
भाषा और औपम्य का है। कुरान यदि कहती है कि कम गर्देत से चिप- 
कते जाते हैं, तो हिन्दू-शात्र कहते है कि कर्मों के परिणाम या फलों का 
आभास चित्त पर पड़ता जाता है; कुरान यदि कहती है कि कर्मो की एक 
पुस्तक लिखी जाती है, तो हिन्दू-शात्र कहते है कि वे--भाग्य के रूप में 
अथवा विवादा के अंकों के रूप में--अंकित होते जाते हैं ; कुरान यदि 
अच्छाई-बुराई को तुलनात्मक इष्टि से कहता है कि उक्त-पुस्तक मे 'मीजान' 
(६002 07 02/97८८) या वजन” (७८४४४) लिखा जाता है, वो हिन्दू- 
शाञत्र कहते हैं कि भाग्य का निर्माण अच्छे-बुरे कम-फलों के समुच्चय के 
अनुसार होता है; कुरान यदि बताती है कि उक्त कर्म-पुस्तक पुनरुज्जीवन 
(#८$प77८८४४००? के दिन उजागर सामते रखी मिलती है, और उसमे 
लिखित खोटे-खरे सब कर्मो के अनुरूप न्याय मिलता है, तो हिन्दु-शात्रः 
बताते हैं कि भाग्य में जो कमं-फल अकित अथवा संचित होते रहते है, 
जो अमिट होते हैं, और उन्हीं के अनुसार पुन्जन्म होता तथा ऊँच-नीच 
भोग भोगने पढ़ते हैं। (ब) यथार्थत: कुरान में--कथित कर्म-पुस्तक 

८(अ). वही, पृ० [॥४ से .50 तक के पृष्ठों में से अवतरित। 

८(ब). कुरान में योमुलू क्यामह' योमुल हिसाब” आदि (यौमुलू-- 
४०८ १०७9५ ०7) आदि कई एक, भिन्न-भिन्न दृष्टिकोणों से कहे हुए समान 
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पचित्ताभास का द्योतक है जैसा कि उक्त मौलाना सा० के निम्न वाक्य से 
स्पष्ट है-- 

नफालठ छ00०:< ० व€6605 38, ६7९#८0ठ7८, शांत ६76 ४790, 
962८2प5९ 76९ 46665 &७72 9728""ए८त 59 ६796 <ढगिब्टा: "ग्रे ४८० 
]22ए८ ०070 ४927-” अर्थात्‌ 'कमं-पुस्तक मनुष्य के अन्दर ही रहती है 
क्योंकि कर्मे-संचय (अथवा कर्म-संरक्षण) का अर्थ ही होता है, कर्मो का वह 
परिणाम जो कम ही मनुष्य पर अंकित कर छोड़ जाते हैं। अतः अन्त 
में मोहम्मदअली सा» के उक्त अनुवाद के प्रभाव पर हम कह सकते हैं 


भावारथोीं पद आये हैं, जिनका अंग्रेजी अनुबाद (#८४०77८८४४८-४) किया 
जाता है। उसी का अर्थ हमने वामन शिवरास आप्टे के अंग्रेज़ी-संस्कृत 
कोश के आधार पर पुनरुज्जीवर्न अथवा मृतोत्थापना दिया है। यथार्थ 
में (#८5प्रा7८०००४) का मूलार्थ है पुनः उठना (सांडंगड 287) । 
इसी तरह यौमुल क्यामह का “[90 69ए रई एंझंगइ तथा यौमुल हिसाब 
का 7४८ १७५ ०7०८८०४४४४' होता है। परन्तु रोढ़िक दृष्टिकीण से उनका 
तथा समभाववाची कुरान में प्रयुक्त अन्य पदों का अर्थ उस अधत्तिम न्‍्याय- 
दिवस का लिया जाता है, जिस दिन दुनिया का अन्त (प्ररूय ) होगा । इस 
अर्थ की दृष्टि से वर्तमान, मृत्यू और इस न्याय-दिवस के बीच एक अत्यन्त 
अनिद्दचिचत कालीन असीम खाई की स्थिति आ जाती है, जिससे जीवन-संबंधी 
स्वाभाविक ऋमिक अखण्ड प्रगति पर आघात होता है। अतः उसे पाटने का 
केबल एक उपाय यही है कि गुण-कर्म-फल से प्रभावित होते रहने वाले 
जीवन की अदृट ऋमिक प्रगति"! ((0०/४४्फाए ० 8४ब0प७ .70876- 
887०6 77000) के स्वाभाविक विधान को मान्यता दी जाय, जेसा कि 
हमार! समझ में, उक्त मौलाना सा० ने प्रकट किया है, और हिन्दू-शास्त्रों के 
4पुनर्जन्स' सिद्धान्त में निहित है। यद्यपि हमारा हस्तगत विषय केवल इतना 
है कि मानव-समाज में वर्ण-विभाग की स्वाभाविकता को प्रकाश में लाया 
जाय, और इसलिए उक्त विवाद-पग्रस्त विषय में प्रवेश करने की आवश्यकता 
नहीं थी, तथापि तत्सम्बन्धी आनुबंगिक सन्दर्भ के कारणवश उससें प्रवेद्ा सात्र 
करना आवश्यक प्रतीत हुआ, अतः पाठक क्षमा करें। 
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कि कुरान अपने निर्देश को यदि अच्छा और बुरा कहकर दर्शाती है, तो 
हिन्दू-शास्त्र अच्छा” मध्यम ओर 'बुरा” अर्थात्‌ 'सत्‌” 'रज” और “तम” 
कहकर बताते हैं। इससे यह सिद्ध होता है कि कर्मो अथवा कर्म-कारण' 
के दृष्टिकोण से जन-समूह का विभाजन किसी-किसी समाण में अच्छे लोग 
और बुरे लोग कह कर कर लेते हैं, जब कि हिन्दू उन्हें सतोग्रणी, रजोग्रुणी" 
तथा तमोग्रुणी कहकर करते है। ये ही विभाग वर्णो के मुलाघार है। 

(४) चित्र द्वारा चार वर्णों का संकेत--अब यदि कोई मुसरमान 
उपरोक्त मुसलिम-गत के अनुसार किसी राष्ट्र या जन-समाज की समस्त 
जनता का विभाजन कर्मो अथवा कारण-कर्म-परिणाम के दृष्टिकोण से 
करे, तो वह उसे दो विभागों में दशायिगा; एक विभाग होगा---अच्छे लोगों, 


घ॒ (ब्राह्मण वर्ण प्रारम्भ) 





ग (क्षत्रिय वर्ण प्रारम्भ), 


न 9 हा हि 
हक लण --- ख (वैश्य वर्ण प्रारम्भ) 


है हि । ००-००. ८०. सम हमन >र-»»»म>»क०»मममफाजआभमम कमममनन,.. मान. हमाओ मा नमन 
प्र | 


९ प्‌ 






52 है, (2 ठिए हर 
र् ४ 4 क (शुद्र वर्ण प्रारम्भ) 
हि क ्ड हे हर का 
कि ८०9 25 ४ 43 
के 
2 जड़ 


का और दूसरा होगा बुरे लोगों का ; परन्तु हिन्दू उसी को तीन भागों में 
विभक्त करेगा ; अर्थात्‌--सतोगुणी, रजोग्रणी और तमोग्रणी । यही विभाग 
वर्ण कहलाते हैं। अतः मुसलिम-दृष्टि में दो वर्ग के लोग हुए, और हिन्दू 
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की दृष्टि से तीन वर्ण के | परन्तु, हिन्दु-तत््वज्ञों ने क्रमिक सम्बन्ध औरः 
वस्तु-ऐक्य को अलक्षित न कर उपयुक्त तीन ग्रुणों से उत्पन्न कर्मो को चार 
प्रकार से देखा, और तदनुरूप उन्होंने जन-समूह को चार प्रकार के लोगों 
या वर्णो में विभकत किया । उन्होंने सतु और तम दो छोर की स्थितियों' 
के बीच की रजोग्रुणवाली स्थिति के दो विभाग किये । इसको ठीक तरह 
से समझने के लिए हम एक अण्डाकार चित्र देते हैं, जिसमें सृष्टि की 
निवृत्ति रूप और प्रवृत्तिहप गतियों का भाव व्यक्त किया गया है और 
उसी प्रवृत्तिरूप त्रिग्रुणात्मक सृष्टि के चार विभाग क्रमानुसार दिखाये गये हैं | 

(५) वर्ण-विभाग में आत्म-विकास का रहस्पोद्याटन--आत्म- 
विकास का रहस्य निम्न चार सिद्धान्तों पर निर्भर है; यथा--(१) 
जीव ब्रह्म का अमर अंश है (ईइवर अंश जीव अविनाशी); (२) 
प्रकृति का अर्थ है, कर्म-चक्र;: (३) जीव बिना कर्म किये क्षण भर नहीं 
रह सकता ; और (४) मृत्यु के पश्चात्‌ ग्रुण-कर्म के अनुसार पुनजंन्म 
होता है । 

उपयुक्त चित्र में ज्योंही जीव ब्रह्म से अछग हुआ और प्रकृति (कर्मे- 
चक्र ) में प्रवृत्त हुआ, त्योंही वह नोचे की ओर खिसकता जाता है। इस 
प्रकार वह दक्षिण की अन्तिम स्थिति (दक्षिणायन ) में जड़ स्वरूप हो जाता 
है । फिर जड़ता से उत्तर की ओर (उत्तरायन) निवृत्ति मार्ग को ग्रहण 
कर श्रह्य में पुन: लीन होने के लिए अग्रसर होता है। चित्र में 'क' रेखा 
तक का गहरा काला भाग उस तम-क्षेत्र का द्योतक है, जहाँ पत्थर-वृक्ष- 
पशु आदि योनियों को पार कर जीव मानव-रूप पाता है। इस स्थित्ति 
में वह मानव-क्षेत्र की अत्यन्त तमोगरुणी शृद्र वर्णीय श्रेणी में रहता है। 
इसके परचात्‌ 'ख' रेखा तक आत्म-विकास होते-होते वह रजोगुणक्षेत्र में 
प्रवेश करता है, जो 'ख' अक्षर से बताया गया है, और जहाँ से उसके 
कम ग्रुण वैश्यवर्ण के कहे जाने लूगते हैं। फिर इसी तरह विकसित होते 
हुए वह 'भ! स्थान पर क्षत्रिय वर्ण का, और “घ” स्थान पर ब्राह्मण वर्ण का 
कहलाने का अधिकारी बन जाता है । इन चारों संज्ञाओं का निर्माण उनके: 
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न्मूलार्थ पर किया गया है। इसी ग्रुण-कर्म पर आधारित आत्म-विकास के 
“दृष्टिकोण से गीताकार ते भो गीता में उक्त चारों वर्णो की संकेतात्मक 
व्याख्या निम्न श्लोकों में कौ है--- 
(१) परिचर्षात्मक कर्म शूद्रस्यापि स्वभावजम्‌ 
[टिप्पणी---परिचर्या' का अर्थ कोशों में “दूसरों की + बा-य थूपा फरना' 
लिखा मिलता है। इसलिए टीकाकार भी उक्त इलोकार्थ का अर्थ करते 
हैं-- सब वर्णो की सेवा करना यह शूद्रों का स्वाभाविक कम है” (देखो 
गीता प्रेस, गोरखपुर की 'साधारण भाषा टीका सहित” गीता) इसलिए 
'परिचर्या' अथवा उसके इस प्रकार के अथ्थं या भाव को देखकर 
कुछ लोग हिन्दू-धर्मं पर कुपित हो कहने लगते है कि वह मानव-मात्र को 
-समभाव से नहीं रखना चाहता। यह भूल है। 'स्वभावजम्‌' शब्द इस 
बात का द्योतक है कि जो मनुष्य आत्म-विकास की निम्नतम श्रेणी में 
रहकर तमोग्रुणी होता है, वह स्वयं स्वार्थ-वश रोटी-भाजी द्रव्य-संचय आदि 
के हेतु, अथवा भय, चाट्ुकारिता आदि के कारण अन्य लोगों की नौकरी- 
' चाकरी करने अथवा सेवा-शुश्रुषा करने में अपने जीवन का मुल्य समझता 
रहता है। दूसरे शब्दों मे उसके कर्म स्वार्थ--प्रधान रहते हैं। उसमें न 
तो आत्म-बल होता है और न पदार्थ की भावना ही जाशत होती है। 
जो यथा सेवा-भाव के प्रधान अंग हैं । सच पुछा जाय, तो हमारी 
अल्पमति के अनुसार 'परिचर्या' का उपरोक्त अथथ ग्रोण है। उसका 
प्रधात अर्थ है--स्वाथे के आसपास चक्कर लगाना या स्वार्थ की परिक्रमा 
करते रहना। 
(२) कृषि गौरक्ष्य वाणिज्य वंश्यकर्म स्‍्वभावजम्‌ 
[ टिप्पणी--आत्म-विकास की इस द्वितीय श्रेणी में स्वाथे-प्रवृत्ति 
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९. गीता १८।४४ उत्तराद्ध । 
१०. वही १८।४४ पूर्वाद्ध । 
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घटकर पराथर्थ-प्रवृत्ति आना प्रारम्भ हो जाती है; परन्तु दोनों में संघर्ष चलता 
है और स्वार्थ की प्रबलता बड़ी कठिनाई से कम की जा सकती है) आधु- 
निक काल में अधिकतर व्यवसायी जीवन दिखाई देता है, जो निम्न प्रकार 
के वैद्य वर्ण का कहा जाने योग्य है|] 


(३) श्ोप॑ तेजो धृतिः दाक्ष्य युद्धे चाप्यपलायनम्‌। 
दानमीइकर भावदच क्षात्र कम स्वभावजम! ॥ 


[ टिप्पणी--इस इलोक में जितने ग्रुण क्षत्रिय के बताये हैं, वे सब इस 
प्रकार के हैं, जिनसे प्रकट होता है कि--विकास की इस श्रेणी में 
पहुँचने पर पराथ॑ भाव में प्रबलता हो जाती है। (ईश्वर भाव” के कहने से 
स्पष्ट है कि उसमें आत्मोत्कृष्टता अधिक आ जाती है।] 


(४) शर्मो दमस्तपः शौच क्षान्तिरार्जबसेवच । 
ज्ञानं विज्ञानभास्तिक्य ब्रह्मकमं॑ स्वभावजम्‌ ॥ 

[टिप्पणी---इस इलोक में गीताकार ने ब्रह्म-ज्ञान, ब्रह्म-कर्म और ब्रह्म- 
कर्म-फल--इन तीनो का एक साथ सगाछेश किया है । साघारणत: तप स्थूल 
देह, दम (दमन) सूक्ष्म अर्थात्‌ ऐन्द्रिय देह, तथा शम (शमन ) कारण, अर्थात्‌ 
(मन--बुद्धि चित्त-अहंकारयुक्त) लिग देह के निराकरण करने के साधन 
हैं। जब उपयुक्त साधनों द्वारा मल-निग्रह कर लिया जाता है, तभी 'शौच' 
(शुचिता) का फल मिलता है। सारांश यह है कि ब्राह्मण होना अत्यन्त 
कठिन काम है। वह नाती-दादी का खेल नहीं, जैसा कि 'ब्रह्मजानाति ब्राह्मण: 
कहने वाले लोग समझा करते हैं ।| 


आत्म-विकास की इस श्रेणी पर पहुँचने वाले ब्राह्मण को सब ओर 


११. वही १८॥४३॥ 
१२. गीता १८।४२। 
८ 
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एकात्मीयता की वह अनुभूति होने लूगती है, जो ईशावास्योपनिषद्‌ के निम्न 
मंत्र मे प्रदेशत की गई है--- 


धधस्थितन सर्वाणि भदार्जहऱे .धजद्धि 


दर 


तत्र को सोहः कः शक एकत्वभनुपर्यतः ॥ 


हा ! 


“४८५ ॥ 


यही भाव तुलसीदास जो ने निम्न पंक्तियों में व्यक्त कर दिखाया है--- 
“क्रोध कि हत बुद्धि बिनु, हेत कि बिनु अज्ञान 7 


“कबहूँ कि दुख सब कर हित ताके।”' 
तथा 


“जो सबके रह ज्ञान एक रस, ईइबर जीरवहि भेद कहुहु कस 


(६) उयर्वक्त विवेचन का निष्कर्ष--सारांश यह निकला कि मानव- 
समाज की जन-सख्या को ग्रुण-कर्मं पर आधारित आत्म-विकास की दृष्टि 
से ही वर्ण-विभाग की स्थापना को गईं है, जैसा कि गीताकार ने कहा है--- 


“ब्राह्मण क्षत्रिय विशां श॒द्राणां व परंतप। 
कर्माणि प्रविभक्‍ततति स्वभाव प्रभवेर्गंणेः॥ ४ 


इस विकास-क्रम के महत्त्व को समझ लेने के पश्चात्‌ यह कहने में कोई 
आपत्ति नहीं उठाई जा सकती कि हर वर्ण के मनुष्य को अपने ही विकास- 
क्षेत्र में रहकर कर्म करते जाना चाहिए। वहु एकदम छलांग मारकर या 
केवल गाल बजाकर उच्चवर्ण का अधिकारो उसी प्रकार नही हो सकता, 
जिस प्रकार शारीरिक क्षेत्र (297८७! 9976) में किशोरावस्थावाला 

१३. ईद्या० उ० मं ० ७। 

१४, मानस, उ० कां० १११ (ख)। 

१५. सानस, उ० काँं० १११ (ख) १। 

१६. वही ७७ (ख) ५१ 

१७. गीता १८।४१। 
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वृक्षादि पर चढ़ने या नदो आदि में तैरने आदि की किसी दक्ष प्रोढावस्था 
वाले के साथ बराबरी नहों कर सकता, अथवा मानसिक क्षेत्र (7670४ 
77०7८) में कोई मैट्रिक का विद्यार्थी डॉ० ईन्सटन आदि की प्रयोगशाला में 
जाकर उनके जैसे प्रयोग करने की क्षमता नहीं रख सकता । यदि इस 
प्रकार की अनधिकार चेष्टा की जाय, तो निस्सन्देह उसके भयंकर परिणाम 
भोगने पढ़ते हैं। परन्तु, इसका अर्थ यह कदापि नहीं कि किशोर सदा किशोर- 
जैसे ही काम करता रहे । केवल यही अभिप्राय रहता है कि अपने-अपने 
अधिकार के अनुसार अपने-अपने क्षेत्रों में उत्तरोत्तर विकसित होते हुए क्रम- 
क्रम से आगे बढ़ते जाओ । यही आशल्षय गीताकार ने निम्न दब्दों में प्रकट 
किया हैं-- 
“श्ेयान स्वधर्मोविगणः परय्मस्स्टनुपष्ठिएत। 
स्वथर्ें सिधन श्रेय: परधर्मो भगायवहः।॥॥ 

अर्थात--अपना धर्म (कर्म करने का स्तर) यदि अन्य लोगों के धर्म 
(कर्म-स्तर) से कम ग्ुणवाला हो, तो भी उसी के अनुरूप बत॑ना श्रेयस्कर 
होता है, न कि अन्यस्तरीय लोगों के धर्मानुरूप (स्तरातनुरूप ) बतेना । पर- 
स्तरीय धर्म कितना ही अच्छे प्रकार से क्यों त किया जाय, वह श्रेयस्कर नहीं 
हो सकता । (अतः) अपने धर्म का पालन करते-करते ही मर जाना श्रेष्ठ 
होता है और पराये धर्म की नकल करना भयकारी होता है । 

इसलिए गीताकार फिर दुृहराता है और कहता है कि स्वभाव से नियत 
कर्म करने से कोई पतनकारी परिणाम नहीं भोगने पढ़ते--- 


“श्रेयान्‌ स्वधर्सों विगुणः परधर्मात्स्थनुष्ठितात्‌। 
स्वभावनियतं कर्म कुर्वेन्नाप्पोति किल्वियस्‌ 
उक्त हलोकों में 'घर्म' शब्द 'कर्म' का प्रतीक है, यह “स्वेस्वे कर्मण्य- 


१८, गीता ३३३५॥ 
१९, वही १८॥४७। 
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भिरतः संर्सिद्ध लूमते नरः” और “स्वकर्मणा तसभ्यचरयें सिद्धि विनदति 
मानव: से, प्रकट हो जाता है। गीता के प्रारम्भिक इलोक में जो ““धर्म- 
क्षेत्र कुरक्षेत्रें” शब्दों का प्रयोग किया गया है, उससे भी यही बात प्रकट 
होती है। 

(७) वर्ण-विभाग की सष्ठि सें व्यावक्ता--गहराई में जाने वाले 
तत्वज्ञों ने तो यहाँ तक सिद्ध किया है कि वह वर्ण-विभाग अपनी स्वाभावि- 
क॒ता के कारण सृष्टि के अन्य पदार्थों मे भी देखा जाता है, जैसे काष्ठ में और 
मिट्टी में, पशुओं व पक्षियों मे तथा देवो-देवताओं में । इस प्रकार के चार 
वर्णो के कुछ दृष्टान्त वैत्ति रीय संहिता के आधार पर स्वामी दयानन्द ने अपने 
ग्रन्थ 'घर्म-विज्ञान' के प्रथम खण्ड में दिये हैं और अन्त में सिद्धान्त-रूप से 
यह कहा है कि “'त्रिग्रणमयी प्रकृति में सर्वत्र ही त्रिग्रुणानुसार चार वर्ण कहीं 
स्पष्ट रूप से और कहीं अस्पष्ट रूप से विद्यमान है । यही अभिष्राय 
हमे गीता के चातुर्वेध्य मयासुष्ठं गुणकर्म विभागदाय: " मे प्रतीत होता है । 
यदि इसमें सदेह हो, तो आप स्वयं अनुभव कर देख लीजिए कि एक ही वर्ग 
के पशु या पक्षों मे कोई स्वभाव से सौम्य और कोई क्रोधादियुक्त असोम्य 
वृत्ति का होता है | दूर क्‍यों जाते है, अपने शरीरेन्द्रियों की रचना में भी 
यही बात इष्टिगोचर होती है | इसी लिए आचार्यों ने मुख-मण्डल या मस्तिष्क 
भाग को ब्राह्मण, हस्त भाग को क्षत्रिय, उदर भाग को वैश्य एवं चरण भाग 
को दुद्र कहा है। इसे निरी कल्पना न समझिए । इसमे वैज्ञानिक दृष्टि की 
घूझ है । आदर्श समाज-व्यवस्था का ज्ञान कराने के लिए मानव की शरीर- 
व्यवस्था का दृष्टान्त बहुधा इसीलिए दिया जाता है । 

२०. वही १८।४५ पूर्वार्ड । 

२१. वही १८।४६ उत्तराद्ध। 

२२. धर्म-विज्ञान, प्र ० ख० (भर्रत धर्म-सहामण्डल, शास्त्र-प्रकाशन- 
विभाग, बनारस ), पृ० ३०५, ३०६। 

२३. गीता ४॥१३॥ 
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(८) वर्ग और वर्ण में अन्तर--आधघुनिक युग में--रूमाजवाद 
(30८2570), साम्यवाद (20777प४85४) तथा और भी अनेक वाद इस 
घुन में लगे हुए पाये जाते हैं कि वर्गहोन (०७४७८४४) समाज-व्यवस्था की 
स्थापना की जाय। परन्तु, विचारपूर्वक देखने से यह विदित हो जाता 
है कि उनका श्रम, यदि किसी कारू मे सफल हो सका, तो वह केवल 
लोकिक-असमानता वाले वर्गो को मिटा सकेगा, न कि वर्णो के अस्तित्व को । 
वर्ण तो स्वाभाविक विकास-क्रम के द्योतक है, इसलिए वे मनुष्य के मिटाये 
नहीं मिटाये जा सकते । उनके मिटाये जाने का अर्थ यह होगा कि मानो 
सब मनुष्य एक समान त्याग की उच्चतम कोटि पर पहुँचकर, नैष्कर्म्य॑ स्थिति 
को प्राप्त कर चुके है, तथा जड़ से चेतन पदार्थ और चेतन पदार्थ से मानव 
योनि तक के विकास का भी अन्त हो चुका है। दूसरे दब्दों में छृष्टि गति- 
हीन (४८०८0) बन जायेगी, प्रगतिवान (6ए४४77४८) न रहेगी, परन्तु वैज्ञा- 
निकों ने यह सिद्धान्त न तो कभी माना है और न वे कभी मात्त सकते है। 
समाज का जब से इतिहास है, तब से तो यही पता लगता है कि हर स्थान 
में, हर समय कुछ मनुष्य ऐसे रहे हैं, जो स्वार्थ को आत्यन्तिक कुर्बानी कर 
सकते थे, और अनेक ऐसे रहे है, जो स्वार्थ की फाँस मे फेंसे रहते थे। इन दोनों 
वर्णो के 'बीच कुछ दूसरे लोग ऐसे भी रहे है, जिन्हें मध्यम श्रेणी के कह सकते 
हैं। आज भी सब देशों में आपको यही स्थिति देखने को मिलती है । अतः 
सिद्धांत, इतिहास एवं प्रत्यक्ष प्रमाण से यह स्पष्ट है कि हर समाज में आत्म- 
विकास की दृष्टि से उच्च, मध्यम और निम्न श्रेणी के लोग रहते हैं। भविष्य 
में क्या होगा, इसकी बात जाने दीजिए । हमारा विषय है, तुलसी-काल से 
संबंधित । तुलसी के समय भी उक्त श्रेणी के लोग थे। उन्हीं के बीच साम- 
खस्य की स्थापना करने के हेतु उन्होंने स्वाभाविक वर्णाश्नम व्यवस्था की 
पुकार लगाईं । यदि उनकी इस पुकार को देख, कोई उन पर साम्प्रदायिकता 
का दोषारोपण करने का साहस कर सकता है, तो महात्मा गांधी पर भी वही 
दोष सहज ही लगाया जा सकता है क्यों कि वे भी वर्णाश्रम-व्यवस्था के 
पक्षकार थे : परन्तु ऐसा करने का दुस्साहस, हमारी समझ में कोई नहीं 
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कर सकता । जो लोग इस अनिवाय॑ स्वाभाविक वर्णाश्रम की यथार्थता 
को न समझ, केवल यह जानते हैं कि उसकी रचना प्राचीन भारतीयों ने 
समाज की कार्यप्रणाली को व्यवस्थित रूप से चलाने के हेतु कर ली थी, वे 
ही तुलसी के प्रशसक होते हुए भी उन्हें भोंडा आदि कहने का दुस्साहुस 
कर सकते है, जेसा कि डॉ० राजपति दीक्षित के वाक्‍्यों मे व्यक्त है । उन्होने 
कहा है “जो भी हो, समाज किस प्रकार चलता रहे और उसमें सहसा उप- 
प्लव होकर विनाश की स्थिति न उत्पन्न हो, इसलिए तुलसी ने प्राचीन 
बर्णाश्नम-व्यवस्था का समर्थन किया था। उत्तका ऐसा समर्थत कही-कहीं 
उस सीमा तक भी पहुँच गया है, जो भोंढ़ा, साथ ही खटकने वाला भी 
प्रतीत होता है, इसमें सन्देह नहों ।” 

(२) बाहाण-शूद्र-चिषयक दोबारोपण और उनका निराकरण--- 
उक्त विद्वानु लेखक को तुलसीदास द्वारा किया गया केवल वर्णाश्रम-समर्थन 
ही नहीं खटका, किन्तु उन्हें यह भी प्रतोत हुआ कि तुलसीदास, जो ब्राह्मणों 
के अधिक प्रेमी थे और श्ुद्रों के अधिक निन्‍्दक, उन्होंने लिखा है कि “तुलसी- 
दासजी ने ब्राह्मणों की बड़ी प्रशंसा की है, उनके महात्म्य का बार-बार 
उल्लेख किया है । इतना लिखा है और ऐसा लिखा है कि यदि कोई उन्हें 
पण्डे-पुजारियों का वकोल कह बैठे, तो कोई आश्चर्य नहीं ; पर ऐसी बात है 
नहीं ।. . . .तो भी इस विषय पर उनके कुछ कथन असमर्थनीय हो जाते 
हैं तथा कहीं-कहीं शुद्रों की निन्‍दा भी इसी कोटि में आ जाती है ।””'' यह 
एक सोम्य-चित्त आलोचक की छिष्ट भाषा है; परन्तु इससे कहीं अधिक 
कठोर भाषा का प्रयोग रजनीकान्त शास्त्रीजी ने किया है। उनका कहना है 
कि “रामचरित-मानस के निष्पक्ष तथा ब्ान्तिपूर्ण अध्ययन्न से यह बात 

२४. तुछती और उनका युग, पृु० ५९-६० । 

२५. ठुलसों ओर- उनका युग, पू० ६०-६१। 

[ नोटड--इस' उद्धुत वाक्य में समाज शब्द से लेखक का अभिप्राय 
सम्भवतः हिन्दू समाज से है। | 
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निविवाद रूप से सिद्ध हो जाती है कि उसके रचयिता के हृदय में जातीय- 
राग-देष (०00777ए८थक्ाप) कूट-कुट कर भरा हुआ था । उत्तकीं नस-नस 
में ब्राह्मण जाति कें लिए एक सीमा रहित अनुराग ; पर शूद्र जाति के लिए 
एक वैसा ही हेष व्याप्त हो रहा था, जो उनके जैसे एक राष्ट्रीय महाकवि 
के लिए सर्वथा अनुचित था। उनके ब्राह्मण-पक्षपात की तो व्यवस्था लग 
सकती है, पर उनकी शृद्र-ध्रणा की नहां ।” 


तुलसीदासजी के जिन कथनों को लेकर आलोचकगण उन पर उक्त 
दोषारोप करते हैं, वे प्रायः वही हैं, जिनका उल्लेख मानस-मीमांसा में उसके 
विद्वान्‌ लेखक ने किया है। वे थे हैं--- 


पूजिय थिप्र शील गुण हीना, शूद्र नाहि गुण ज्ञात प्रवोीना। 
दिप्र बंध की अस प्रभूताई, अभय होय जो तुर्माह डराई। 
शापत ताड़त परुषकहन्ता, विप्र पृज्य अस गावहि सन्‍्ता। 
शूद्र द्वि्जह उपदेशह ज्ञाना, मेलि जनेऊ लेहिं कुदाना। 
श॒द्र कर्रहु जप ॒_तप ब्रत नाना, बंठि बरासन कहहि पुराना। 
ढोल गंबार शूद्र पशुनारी, ये सब ताड़न के अधिकारी। 
जे वरनाधम तेलि कुम्हारा, स्वपच क्रिरात कोल कलवारा। 
तारि मुई घर सम्पतिनासी, मूड़ मुड़ाइ हंर्शहे संन्यासी। 
ते बिप्रन सन पाँव पुजारवाहू, उभय लोक निज हाथ नसावहि। 


बार्दाह शूद्र द्विजन्ह सन, हम तुम्हर्तें कछ घादि। 
जानइ ब्रह्म सो विप्रवर, आँखि दिखारवहि डादि॥इत्यादि 
“इत्यादि' कहने से लेखक का अभिप्राय है कि उक्त कथनों के अतिरिक्त 


२६. सानस-मीसांसा, पु० २९९-३०० 


२७. सानस-मीमांसा के पृष्ठ ५७ पर उद्धरित। (तिम्नांकित रेखाएँ 
मेरी हैं) 
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इस प्रकार के अन्य कथन ओर भी है। परल्तु, उन्होने बाद में केवल एक का 
उल्लेख और किया है, जो यह है-- 
“भए वरन संकर सकल, भिन्न सेतु सब लोग। 
कर्राह पाप दुख पार्वाह, भय रुज सोक वियोग ॥* 

उक्त दोषारोप का निराकरण करते समय मुझे दुःख है कि मै विस्तार- 
भय के कारण अपने सम्पूर्ण विचारों को पाठकों के सम्मुख प्रस्तुत नहीं कर 
सकता । फिर भी उन्हें संक्षिप्त रूप में रखता हूँ। 

(क ) तुलसी ने ब्राह्मण” शब्द नहीं कहा--उक्त पंक्तियों में तुलसी 
दासजी ते 'ब्राह्मण' शब्द का प्रयोग कहीं नहीं किया । उन्होंने केवल “विप्र' 
और “द्विज' शब्दों का प्रयोग किया है, जिनका अर्थ टीकाकार तथा आलोचक 
ब्राह्मग” लगाकर हमारी अल्पमत्यानुसार तुलसो पर व्यथ टीका-टिप्पणी 
करके उन्हें दोषी बताने की भूल करते है; अतएवं अब हमे 'द्विज', ब्राह्मण” 
और विप्र' शब्दों की व्यास्या करके यह देखना चाहिए कि क्या उनमे कोई 
शात्रीय भेद है, जिसके कारण मानस में “ब्राह्मण” छाब्द का प्रयोग केवल 
एक स्थान को छोड़, जिसके विषय में आगे उल्लेख किया जायगा, कहीं 
नहीं किया गया, या कि उनमें कोई भेद नहीं है, बल्कि तुलसीदासजी ने 
जान-बूझकर मानस को स्वेंजन-प्रिय बताने के अभिप्राय से प्रचलित 
द्रोहात्मक ब्राह्मण! शब्द का प्रयोग करता उचित नहीं समझा, क्‍यों कि 
उस समय भी द्वाह्मण-अन्नाह्मण के: बीच एक प्रकार से उसी प्रकार का मनो- 
मालिन्य विद्यमान था, जैसा कि दक्षिण भारत में गांधीकाल में था और अब 
भी है। 

(ख) द्विज, विप्र और ब्राह्मण सें शास्त्रीय भेद--मेरी क्षुद्र बुद्धि के 
अनुसार इन तीनों शब्दों के भावा्थ और इसलिए दब्दाथे भी, एक समान 
नहीं हैं। तोनों पृथक्‌-पृथक्‌ भाव के द्योतक है। 


-कैडइा कसम कर कमल (चाददा डपनजएद (७ालाकए र०ह5तक पर फ्रात पापरता: दादकान: 


९८. सानस-मीमांसा के पृष्ठ ३११ पर उद्धरित। (निम्नांकित रेखाएँ 
मेरी हैं। ) 
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यह एक अनुभव-सिद्ध बात है कि हर-समाज में शिक्षा को दृष्टि से 
सवंप्रथम दो वर्ग होते है--एक शिक्षित और दूसरा अशिक्षित | प्राचीन भारत 
की शिक्षा-प्रणाली आजकल-जैसी केवल बौद्धिक और द्वारीरिक नही रहती 
थी, अपितु वह अध्यात्म-प्रधान थी । अत: उस दृष्टि से वहाँ के थे दो वर्ग 
थे--सास्कृत और असास्कृत । सांस्कृत 'द्विज' संज्ञा से जाने जाते थे, असास्क्ृत 
दाद! सज्ञा से। द्विज' का अर्थ होता है द्विजन्मार (+ज26 907) । 
एक जन्मदात्री तो माता होती है, जो शरीर को उत्पन्न करती है और दूसरा 
जन्मदाता ग्रुरु होता है, जो मानवता का जन्म देनेवाला कहाता है । प्राचीन 
भारत मे गरुरुऔर शिष्य एक कुटुम्ब जैसे रहते थे । इसीलिए शिक्षालयों 
को ग्रुरुकुल कहते थे। ग्रुरुकुलों का पाठ्य-क्रम समाज की सुव्यवस्था के 
उद्देश्य से सामाजिक तोन आवश्यकताओ की पृष्ठमूमि के अनुकुल मूलत: 
तीन विभागों मे विभक्त किया जाता था। अर्थ-व्यवस्था के हेतु दीक्षित 
शिष्य वैद्य, रक्षण-व्यवस्था के हेतु दीक्षित क्षत्रिय और अध्यात्म-व्यवस्था 
के हेतु दीक्षित ब्राह्मण कहलाते थे । इन्ही तीनों को द्विजञ' कहा जाता था।** 
अत: 'द्विज! का अथ सदा-सर्वेत्र ब्राह्मण कहना मुखंता है, जैसा कि मानस 
के टीकाकार तथा आलोचक बहुधा किया करते हैं । 

जिस प्रकार कालेज या विश्वविद्यालय की शिक्षा भावी जीवन का 
एक प्रकार से शिक्ता रोप कर देठी है, उसी प्रकार ग्रुन्‍कुलो की शिक्षा कर 
देती थी । यदि कोई विद्यार्थी विश्वविद्यालय से किसी विषय की एम० ए० 
अथवा डाक्‍्ट्रेट की उपाधि प्राप्त कर भविष्य में व्यवहार-जगत्‌ में तत्सम्बन्धी 
योग्यता न बढाये और उसको जन-हित के हेतु कार्यकूप मे परिणित न करे, 
तो उसने समाज को क्या लाभ ! इसी तरह ग्रुरुकुल मे अथवा अन्यथा ब्रह्म- 
विद्या में दीक्षित ब्राह्मण से भी क्‍या लाभ, यदि वह उसका प्रयोग उन्नत 
विधि से समाज मे न करे। इस तरह से दीक्षित ब्राह्मण, ब्राह्मण तो कहलाता 

२९. मातुरंगे विजनतं द्वितीय मौडिज बन्धनात्‌। 

ब्राह्मग क्षत्रिय विशस्तस्मादेते द्विजाः स्मुता: वा ॥--याज्ञवल्क्य स्मृति । 
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ही रहेगा और उस सीमा तक सम्मानित भी उसी तरह बना रहेगा, जिस 
तरह विश्वविद्यालय से प्राप्त उपाधि वाला बना रहता है, परन्तु वह उस 
ब्राह्मण से अत्यन्त निम्तस्तर का माना जायगा, जो दीक्षित होने के पश्चात्‌ 
अपनी विद्या की वृद्धि करता हुआ उसका प्रयोग समाज-हित-चिन्तन से 
करता है। ऐसा प्रगतिशील व्यावहारिक ब्राह्मण छोक-प्रियता को श्राप्त कर 
छेता है, जिसके फलस्वरूप वह जनता की ओर से लोकमान्य, महात्मा 
आदि पदों से अपने-आप विभूषित किया जाने लगता है।ऐसा हो 
आचरण-प्रधात ब्राह्मण विधप्र कहलाने का अधिकारी है और वही केवल 
विद्याप्राप्त ब्राह्मण की अपेक्षा अधिक छोकप्रिय और पृज्य होता है । 

“विप्र” शब्दका अर्थ भी हमे इसी ओर इंगित करता है। “वि” व्यापकता 
अथवा विस्तार (ऐएऋरए०४्थाए) का और प्र' आगे बढना अथवा 
वर्षित होना (707७थात7८४७) का अर्थवा्री है; इसलिए “विप्र! में दो 
भाव निहित है--एक “विश्व” का और दूसरा प्रगति” का । अतः जो ब्रह्म 
ज्ञानी विद्व-हित में रत होकर ऐसे उन्नत पथ पर चले कि जिसप्रे विश्व- 
सुख की वृद्धि हो, उसे विप्र कहते हैं; ” इस प्रकार के ब्रह्माचरणीय ब्राह्मण 
को हो तुलसी ने महीसुर, महिदेव, ब्रह्मकुछ, बिप्र या विप्रवंश कहकर पृज्यः 
या प्रथमवन्दनीय कहा है। इसी के पद या चरण-रज के लिए राम जैसे 
पुरुषोत्तम लालायित बताये गये हैं। अजी, और तो और स्वयं विश्वाधार 
भगवान्‌ के विप्र-पद-चिन्ह से सुशोधभित कहे गये हैं--.सुरबर विलसद्िप्र 
पादाब्जचिन्हू 

स्त्रयं तुलसीदासजी के कथत्तों से यह विदित होता है कि वे ब्रह्म को 

३०. विप्र' की जी व्योत्पत्तिक व्याख्या सेंने की है, उसका उत्तर- 
दायित्व मेरी क्षुद्र बुद्धि ही पर है। इप्में इतता बल अवदइय है कि जिन 
कतिपय शास्त्राथियों से मुझे इस पर चर्चा करने का अवसर मिला, 
उन्होंने इसका विरोध न कर सहमति हां प्रकट की है । 

३१. मानस, उ० काँं० आदि इलोक । 
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जानने वाले ब्राह्मण और ब्रह्म के आचरणों को करने वाले ब्राह्मण में भेद 
मानते हैं ओर आचरणश्यील ब्राह्मण को ही विप्र कहते हैं। केवल ब्रह्म-विद्या 
को जान लेने पर कोई विप्र नही बन जाता, जैसा कि उनके इस व्यंग्यपूर्ण 
दोहे मे व्यक्त है--- 
'जानइ ब्रह्म सो विप्रवर, आँखि दिखावहि डाठि॥' 
फिर, कौन होता है, विप्र ? विप्र वह होता है, जो व्यवहार-द्षेत्र में जन- 
समूह के प्रति उदार और उपकारी हो | यही बात उनकी निम्न चौपाई 
में दर्शाई गई है--- 
सब उदार सब पर उपकारी । विप्रचरन सेवक नरनारी 

[यहाँ पाठक हमारे द्वारा पृ मे की गई 'पद” और चरण” की 
व्याख्या को ध्यान में रखे ] 

अब विद्याधघर वामन भिड़े कृत संस्कृत-अंग्रेजी कोश में “दि शब्द के 

अन्तगंत द्विज' शब्द देखिए | उसके अर्थों में से दो ये हैं--(१) 4 सादा 
रत 407 06 ४6 ग्रिष 28868 ० ४76 प्राधतेप्ड (० फे:छ४::४7६7098 
एुडप्रबाएए० 07 एशांफाए9) अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेहय में से 
कोई भी एक ; और (२) फ्रद्घाफर708 0ए०० छं00 पर 5 दवाशटद्वाड 
067 एप्त८६४४९ 7४६८४ 2४९ [6:०776८०, अर्थात्‌ू--वह ब्राह्मण, जिस 
पर संस्कार अथवा शुद्धिकारक क्रियाएँ की गई हों । 

'संस्कार' दाब्द में 'सम्‌” उपसर्ग के साथ 'कार' मूल संज्ञा है । इसलिए 
वह सदकर्मो का द्योतक है, न कि रूढिवादियों के समान केवल मंत्रादि को 
फेंकने या जल-कणों को छिड़क लेने का । अतः यह निश्चय हो जाता है 
कि “द्विज” दाब्द सामान्यार्थी और विशिष्टार्थी दोनों है। अतः उसका अथोे 
प्रसंगानुसार उपरोक्त प्रकार से लगाना आवश्यक है। यद्यपि उक्त विद्वान 
कोशकार की व्याल्या के अनुसार 'द्विज' दब्द उक्त दोनों प्रकार के ब्राह्मणों 
के लिए कहा जा सकता है, पर निरे ब्राह्मण” दाब्द का प्रयोग उपरोक्त 


३२. मानस, उ० का०, २१३७ । 
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सांस्क्ृत्य ब्राह्मण के अर्थ में करना गलत होगा । अतएब, सास्क्ृत ब्राह्मण- 
निदर्शन या तो 'द्विज! छब्द ही से किया जा सकता है, अथवा तदर्थीय 
किसी दूसरे विशिष्ट शब्द से : जैसे--विप्र”' । यही कारण प्रतीत होता है 
कि तुलसीदासजी ने भी विप्र-भाव को प्रकट करने के लिए कहीं-कहीं 
“द्विज' शब्द का भी प्रयोग किया है। 

निष्कर्ष यह हुआ कि तुलसीदास समाज को सुब्यवस्थित दशा मे लाने 
के लिए प्रयत्नशील थे। सुव्यवस्था के लिए समाज मे अर्थ, रक्षण और 
अध्यात्म साधनाओं की आवश्यकता रहती है। इसलिए उन तीनों के अध्य- 
वसायियों का एक समान महत्त्व था। परिणाम-स्वरूप तुलसी ने 'द्विज' शब्द 
के द्वारा तीनों को समभाव से सम्मानित किया है, केवल ब्राह्मण ही की 
विशिष्टता नहीं दिखाई ; विशिष्टता यदि दिखाई है, तो केवल ब्रह्म-विद्या में 
निपुण समाज-सेवी आचरणश्ील '“विप्र' के लिए । 

अतएवं हमारा विनम्र निवेदन तो यह है कि टीकाकार या आलोचक- 
गण यदि मानस मे प्रयुक्त 'द्विज' एवं विप्र' शब्दों का अथ्थ ब्राह्मण” न कर 
(द्विज' तथा “विप्र' ही किया करें, तो तुलसी के बिचारों के प्रति अधिक 
न्याय होगा । प्रसंगानुसार भी 'द्विज” का अर्थ लगाया जा सकता है कि वह 
त्रिवर्णीय भाव को दर्शा रहा है, या केवल विशिष्ट रूप से “विप्र' का । 
उदाहरणार्थ उस प्रसण को देखिए, जहाँ राम का लंका-विजय के पद्चात्‌ 
पृष्पक विमान में सवार होकर अयोध्या आना बताया गया है। वहाँ तुलूसी- 
दासजी कहते हैं--- 

“सकल हिजन्हू सिल्ि नायउ साथा | धर्मघरन्धर रघकुलनाथा।* 
यहाँ 'द्विजन्ह' से केवल ब्राह्मण का अभिप्राय कदापि नही है, क्‍यों कि राम 
से मिलने के लिए सब अवधवासी पहुँचे थे, जैसा कि उक्त चौपाई के पूर्व 
के दोहे में कहा गया है-- 

“आवबत देखे लोग सब, कृपा सिन्ध्‌ भगवान। 
नगर सिकट प्रभु प्रेरेठ, उतरेउ भूसि विसान ४! 


_'पामकन पामापाका। पााताच 2धरामद। 


३३. सासस उ० काँ०, ४ (क) 
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इन सब लोगों में चारों वर्ण के लोग थे। उनमें से समस्त द्विजों (ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य) को वे नमन भी करते हैं, क्योंकि धर्म-घुरन्धर रघुनाथजी' 
उनको समाज-व्यवस्था के स्तम्भ समझते है। 

जो भी हो, यह बात निश्चय है कि तुलसीदास ने, जहाँ तक हम पता 
लगा सके है, अपने ग्रन्थों मे केवल चार स्थानों पर ब्राह्मण दाब्द का प्रयोग 
किया है, जैसा आगे बताया जायगा । उसे प्रयोग में न लाने का एक कारण 
तो यही हो सकता है कि विप्र, ब्राह्मण और द्विज में श्ञासत्रीय एव आर्थिक 
भेद है, जैसा ऊपर कह आये है। और दूसरा कारण यह भी प्रतीत होता है 
कि तुलसो-काल के पूर्व॑ से 7ह्ण-र्‌प्रनी पयक कुछ ऐसी जनोक्तियाँ और 
विचारधाराएँ प्रचलित हो रही थीं कि जिनसे जन-विद्रोह बढ़ रहा था, 
या जिसे पाठटने के लिए कबीरादि सन्त अपने-अपने ढंग से लग्नर्श।ल थे | 
उक्त जनोक्तियों में तीन प्रमुख हैं; यथा-- (१) ब्रह्म जानाति ब्राह्मण:, (२) 
जन्मता जायते ब्राह्मण ; और (३) जन्मनाजायते झूद्र: । 

इन जनोक्तियों पर सैद्धान्तिक विमर्श न करके इतना ही कहना 
पर्याप्र होगा कि जब ब्राह्मणों ने जन्म के आधार पर अपने-आप पर ब्राह्मण 
की छाप और निम्नस्तरीय लोगो पर शुद्ध की छाप लगाना प्रारम्भ कर 
घृणादि का बीज बोया, तब उन निम्नस्तरीय लोगों ने “ब्रह्म जानाति ब्राह्मण:” 
कहकर अपने-आप को उच्चस्तरीय सिद्ध करने का प्रयास प्रारम्भ कर 
दिया । अनुमानत: सच बात यह प्रतीत होती है कि सर्वप्रथम 'जन्मना जायते 
शुद्र:' (जन्म से छूद्र होता है)का प्रचार रहा होगा। उसके द्वारा यह स्थिर 
किया होगा कि जन्मकाल के समय सभी बालक शूद्र रूप (०0र[5७ ]6ए८) 
होते है। ग्रुरु-दीक्षा प्राप्त करने पर ही वे उच्च स्तरीय बन सकते है । अतः 
इस सूत्र के मूल में समाज के समानभाव से शिक्षावृद्धि की महत्त्वाकांक्षा 
निहित है। कालान्तर में स्वाभाविकतः अथवा विद्देष भावना के उत्तम- 
विकास के सैद्धान्तिक आधार पर जन्म से ब्राह्मण वर्ण और झाद्ग वर्ण की उत्पत्ति 
का प्रश्न उठाया गया प्रतीत होता है । परन्तु हमारी समझ में, इसकी तह में, 
सिद्धान्त नहीं ; किन्तु लौकिक विद्वेष है। यदि ऐसा न होता, तो “जन्मना 
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जायते क्षत्रिय: एवं 'जन्मना जायते वैश्य: सूत्रों का भी प्रचार उसी प्रकार 
हुआ होता, जिस प्रकार शूद्र और ब्राह्मण विषयक उक्त सूत्रों का हुआ | 

अब यह देखिए कि तुलसी ने अपनी समस्त रचताओं मे केवल चार 
स्थानों पर ब्राह्मण दब्द का प्रयोग किया है| इनके आने से भी हमारे इस 
निष्कर्ष मे कोई त्रुटि नहीं आती कि ब्राह्मण और विप्र में भेद है। वे चार 
स्थान थे है--- 

(१) मानस, अयो० कां० १४६।३। 

(२) कवितावलछी, उ० का०, छन्‍्द १०२। 

(३) गीतावली, बा० कां०, पू० २७१ पर | ३४ 

(४) वहीं » 7० २८२ पर 

उनके विवरण और उन पर हमारी टिप्पणियाँ ये हैं-- 

(१) सुमन्‍्त रामादि को बन भेज कर अवध लोटते हैं। विषाद से 
इतने विकल है, जैसे मानो किसी ने गुरु, ब्राह्मण और गाय की हत्या कर 
डाली हो । 

“वेठत नगर सचिव उकुचाई । जन शारेसि ग्र बासन गाई। 

यहाँ 'वॉमन' शब्द सर्वभान्य जनोक्ति या विचार-बारा को ही प्रकट 
करने के लिए कहां गया है, न कि श्ञात्नीय अथ में । 

(२) कवितावली उ० कां० छ० १०२ में तुलसी कलिकाल से सताये 
जाने पर उसमे एक दन्त-कथा के आधार पर कहते है--- 

“जानि के जोर करे, परिनाण तुम: पशितेहीं पे में ने भितते हों। 
ब्रह्यद ज्यों उगिल्यों ०श्मारि, हाँ त्योंही लिहारे हिये व हित हों ।। 
दन्‍त कथा यह है कि एक बार एक गरुढ़ एक ब्राह्मण को लील गया, परन्तु 
जब उसे पीड़ा हुई, तो ब्राह्मण को उगल देना पड़ा। यहाँ भी ब्राह्मण का 

प्रयोग कथात्मक मात्र होने के कारण शात्रीय रूप में नहीं है । 

(३) तीसरे स्थान पर, अर्थात्‌ गीतावछी पृ० २७१ पर, जो ब्राह्मण 





३२४. काशी नागरी प्रचारिणी सभा से प्रकाशित, तुलूसी-प्रन्धावली। 
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दब्द आया है, वहाँ तुलसी ने स्वयं खुलासा कर दिया है कि उनका 
अभिप्राय उन्हीं ब्राह्मणो से है, जो वेदादि का पाठ कर सकते थे । प्रसंग है 
रास-जन्म का--- 

“ब्राक्षण वेद, बंदि विरदावर्लि, जब सुनि मंगल गान। 

निकसत पेठत लोग परसपर बोलत रूगि रूगि कान ।॥ 

(४) चौथे स्थान, कवितावली पृ० २८२ पर, जो ब्राह्मन शब्द आया 
है, वह निस्सन्देह विप्र तथा महिदेव के अर्थ मे कहा गया है ; पर वहीं उस 
ब्राह्मन की व्याख्या भी कर डाली है, 

रामादि भाइयों का बाल्यकाल | यहाँ उस ब्राह्मण-विशेष का वर्णन है, जो 
आगामी (सविष्य की बाते बताने वाला) बूढो, बड़ा प्रमाणिक आदि है। ये ही 
तो विप्र के ग्रुण होते है । सच बात तो यह है कि वह संकर (सं-- कर) ही थे। 
“अवबब आजु आगसी एक आायो। 
> 2 >< 
बूढ़ी बड़ी प्रसानिक ब्राह्मत संकर नाभ सुहायों। 
>८ >< >< 
नख लिख बिलं/कि विप्र तनु पुलक रयन जरू छायो। 
ऐ 3 >< 
समभाग्यों मधष्टिदेव असीसत सानंद सदन सिथयों॥। 

(ग) वर्णाघम और वर्णमंकर---उपरोक्त विवेचन से यह ज्ञात हो 
गया होगा कि जब कोई आत्म-विकास के क्षेत्र पर विचरने वाला उच्च- 
वर्गीय मनुष्य अपनी स्वाभाविक उच्चर्शाक्त का दुस्पयोग कर निम्तस्तरीय 
कमें करने लग जाय, तो वह अधमवर्ण का और जब कोई अपने स्वाभाविक 
स्तर को छोड़ अन्यस्तर के कर्म करने लग जाय, तो वह वर्णसंकर कहायेगा। 
वर्णाधम और वर्णसंकर की कसौटी वाह्य रोजगारी कमें नहीं है। जब 
लोग वर्णाचम या वर्णतंकर होने लगते हैं, तब समाज का पतन होने छगता 
है और अन्ततोगत्वा अराजक॒ता (८४००४) फैलने की सम्भावना आ जाती है ॥ 
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(घ) दोषाभासी कथनों में निर्दोष का स्पष्टीकरण--अब वर्ण, 
आश्रम, ब्राह्मण, द्विज, विप्र शुद्र, वरणाधम, वर्णसंकर शब्दों को व्याख्या 
कर चुकने के बाद उन पंक्तियों का अर्थ बिलकुल स्पष्ट हो जाता है, जिनको 
देखकर विचारहीन पाठक तुलसी पर ब्राह्मणों के प्रति पक्षपात और श्षृद्रों 
के प्रति दघ-भाव का आरोप करते हैं। मानस-मीमासा से जो उद्धरण हमने 
पहले दिये है, वे काण्डों के क्रम से बालकाण्ड, अरण्यकांड, सुन्दरकांड 
तथा उत्तरकाड के हैं। वे इस तरह है वा० २८३५, अर ० ३३१-२ सु० 
०८१६ और उ० दोहा ९८ तथा ९९ के अन्तगत की पंक्तियाँ। इनमें से 
अर० ३३।१-२ प्रक्षिप्त प्रतीत होती है, क्योंकि मानस का एक प्रक्षिप्त रहित 
अप्रख्यात 'मज्जु-संस्करण” हमने देखा है, उसमें उन्हें स्थान नहीं दिया । 
मान लिया जाय कि वे प्रक्षिप्त नहीं हैं, तब भी तुलसी के भावों पर कोई 
आँच नहीं आ सकती । 

पहले “विप्र' सम्बन्धी अरण्य और बालकाण्डीय पंक्तियों को लीजिए । 
अभी कुछ पूर्व हम सामान्य दृष्टि से 'विप्र” संज्ञा की व्याख्या करके बता 
आये । अब देखिए, स्वय तुलसी के द्वारा की गई उसकी विशिष्ट व्याख्या, 
जिसमे उक्त सामान्य व्याख्या भो भली भाँति रक्षित है। तुलसी का विप्र! 
वह है, जिससे सन्त एवं अनन्त भगवान्‌ जैसे लक्षण हों--- 

“अब जनि करहि विप्र अपमाना । जाने सुसन्‍्त अनन्त समाना * 

(मानस, उ० कां० १०८ (घ) । १२); और सन्त वह है--जिसमे 
सरलता और समता समा गई थी--“बंदहुँ संत समान चित्त, हित अन- 
हित॑ नहिं कोइ” (वही ० बा० कां० ३(क) तथा संत सरल चित जगत हित, 
जानि सुभाउ सनेहु” (वही बा० कां० ३) (ख) ब्रह्मचर्याश्रमोय ग्रुर्कुल में 
दीक्षित एवं सुसास्क्ृ॒त्य ब्राह्मण जब ऐसा संत-ग्रुणी---आचरणशीर बनकर 
जगत-हित में संलग्न रहे, तब वह तुलसी की दृष्टि में “विप्र' कहाता है। 

तुलसी के इस विध्र का सम्बन्ध जनता के साथ ठीक वैसा होता है, जैसा 
किसी सदुमुछ का अपने शिष्यसण्डल के साथ अथवा किसी सहुदयी पिता 
का अपनो सन्तान के प्रति पाया जाता है । जिस प्रकार वे लोग सद्भावना 
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से प्रेरित हो शिष्य या सन्‍्तान से, कभी-कभी कठोर वाणी या शापमय 
वाक्‍्यों का प्रयोग करते है और इसने भी काम नहीं चलता, तो ताड़ता का 
आश्रय छेते है, उसी प्रकार विप्र को भी कभी-कभी किसी-किसी जन के साथ 
करना आवश्यक होता है । इस कठोर व्यवहार के बावजुद भी वे पूज्य 
माने जाते है । इसीलिए कहा है 'पूजिय विप्र शीरू ग्रुण हीना ।” परन्तु 
यदि कोई केवल बौद्धिक बल में प्रवीण हो, अर्थात्‌ वाद-विवाद में निषुण हो 
और अध्यात्मोत्कृष्टता को न बत॑ता हो, तो वह पूजने योग्य नहीं होता 

ऐसे प्रवीण मनुष्य को ही झुद्र कह कर संकेत किया गया है। इसलिए 
तुलसी ने जो कुछ अरण्यकांड ३३/२ मे विप्र या शृद्र कह कर व्यक्त किया 
है, वह छमत्र-संगत और न्याय-संगत सत्य हो है, यह तो माना जा सकता 
है। आप कहेंगे, कि यदि कोई प्रिय समझाने-बुझाने पर सन्मार्ग ग्रहण न करे, 
तो उसके प्रति कल्याण-भावना से प्रेरित मनुष्य उसे न केवल कठोर वचन 
कह सकता है, वरन्‌ आवश्यकतानुसार दण्ड भो दे सकता है, किन्तु 'शाप' 
देने पर भी वह कैसे पूज्य कहा जां सकता है, जैसा तुलसी ने शापत ताइत 
परुष कहन्ता । विप्र पूज्य असगार्वह सन्‍्ता ।” (अर० ३३॥।१) में “विश्र' के 
विषय मे व्यक्त किया है। 'शाप' में आप कहेंगे, एक ओर तो तथाकथित 
विष्र में क्रोय और क्रूरता की पराकाष्ठा लक्षित होती है, और दूसरी ओर 
तथाकथित प्रिय के प्रति विनाश की भावना भी काम करतों है। ऐसा 
समझना भूल है। शाप से न क्रूरता रहती है और न विनाश की भावना, 
और न उसमें निरा क्रोध ही रहता है। उसमें प्रम-सिश्चित क्रोध और 
कल्याण-भावना ठीक उसी तरह रहती है, जैसी कठोर वचन और दण्ड की 
क्रियाओं मे पाई जाती है। 'शाप' अथवा श्राप में विद्यमान महत्त्व को 
सरलता पर्वक समझने के लिए एक दृष्टान्त लीजिए। मात लो अ' नामक 
व्यक्ति का एक ब' नाम का बालक बड़ा हटठी है। अबोध होने के कारण “ब' 
अग्नि के अंगार को प्रियवस्तु समझ कर पकड़ने दोौढ़ता है । अ पहले उसे 
समझाता है। जब वह नहीं मानता, तब कठोर वचन कहता या डाँटवा 
है, और फिर दण्ड भी देता है । अन्त में जब वह देखता है कि वह भहों 

है. 
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मानता, तो निराश होकर झल्लाता हुआ कहता है--'जा मूख॑, मर, जो तुझे 
पसन्द है वही कर' ऐसा कहता हुआ “अ' चुप बैठ जाता है। 'ब” दोड़कर 
अंगार पकड़ता है। पकड़ते ही वह चीख मारकर रोता प्रारम्भ करता है--- 
उम्ते अनुभूति होती है कि अंगार पकड़ना दुःखदायी होता है । “उसके 
परचात्‌ वह कभी अंगार को नहीं पकड़ता और न पकड़ते की इच्छाः 
करता है। इसी का नाम है, अनुभूति के द्वारा शिक्षा देना (॥'६०८७४१॥९ 09 
८5०८०४८४८८) जिस पर कुछ काल पूर्व पाध्चात्य कुछ क्षिक्षा-शात्रियों ने 
अधिक बल देना प्रारम्भ किया था। इसी में निहित है ब्लाप का रहस्य । 
अब यदि आपको दृष्टान्त से समाधान हुआ हो, तो आइए, हम 'शाप' तथा 
'श्राप' छब्दों के मूलार्थों के आधार पर समाधान का मार्ग बतायें। किसी 
ऐसे संस्कृत या हिन्दी का शब्द-कोश उठाइए, जिसमें वर्णो का भी अर्थ 
दिया हो। उसमें आपको 'श' का अथीे मिलेगा, “शिव और 'कल्याण' | 
इसी तरह 'र” का अर्थ मिलेगा, अग्नि! | अब “आप धातु को देखिए, 
तो उसका अर्थ मिलेगा प्राप्त करना! ।अतः 'शाप' (झ--आप) का अथो 
हुआ, कल्याण प्राप्त करना, और '“श्रार्पा (इ--र--जआप) का अर्थ हुआ, 
“कल्याणात्मक अभ्ति (अथवा शक्ति) ग्राप्त करना । जिस प्रकार पाप 
(प१+आप ) “यतनोन्मुखो गति” का सूचक होता है, उसी प्रकार 'शाप' और 
श्राप, दोनों 'कल्याणोन्मुखी गति' के द्योतक हैं । श्री, श्रेष्ठ, श्रेय, श्रद्धा 
आदि शब्द इसी कल्याण-सूचक “श्र संयुक्ताक्षर से बने हैं। इसी तरह 
मूल भावार्थ की दृष्टि से भी शाप मे प्रिय के प्रति अन्तनिहित भावना' 
कल्याण ही की रहती है। इसीलिए कहा है कि विप्र यदि 'शाप” भी दे; 
तो भी पृज्य होता है। देव-देवियों तथा ऋषि-मुनि-तपस्वियों द्वारा शाप! 
था वरदान देने वाली सेकड़ों पौराणिक कथाएँ में आपने देखी होंगी ॥ 
क्षेष्ठ आत्माओं द्वारा कल्याण-भावना का प्रसार करना ही दोनों प्रकार की 
गाथाओं का उदं व्य होता है, भेद केवल इतना है कि अनुकूल बतेने वाले 
भक्त को तो उसके कल्याणार्थ “वरदान” (वर--श्रेष्ठ) दिया जाता है और 
प्रतिकूल बतेंने वाले को उसी हेतु से 'शाप' दिया: जाता है ।, विप्र-विषयकः 
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इस रहस्य को जान लेने के पदचात्‌ अब हम समझते है, बालकांडी की पंक्ति 
“विध्रवंश की अस प्रभ्नुताई, अभय होय जो तुर्माह डराई ॥! (२८३॥५) की 
सत्यता प्रकट दिखाई देने में पाठकों को कोई सन्देह नहीं रहेगा। एका- 
त्मीयता से प्रेरित विप्र मोह-शोक-भयादि जगतीय द्वन्द्दों से परे रहता है । 
यही उसकी "'प्रभ्॒ुताई' है। इसलिए, जा ऐसे निद्ध॑न्द-निर्भीक विप्र-सांज्ञिक 
आत्माओं से विरोध करने मे भय खाता हुआ, उनके पद-चिन्हों पर चलकर 
समाज में कल्याण की भावना से कतंव्य-परायण रहता है, वह भी स्वयं 
अभय” हो जाता है। अब रहीं सुन्दर और उत्तरकांड को पंक्तियां, सो 
सुन्दरकांड वाली पक्ति नारी-विषयक है, इसलिए उन पर नारी प्रसंग 
के समय ही विचारना उपयुक्त होगा। रही उत्तरकाण्ड से उद्धरित 
की हुई पंक्तियाँ । उनमें तुलसी ने कलि-वर्णन के बहाने तत्कालीच समाज 
को दुदंशा का चित्र खींचा है। समाज में सब ओर अ्रष्टाचार चल रहा 
था। इसीलिए उन्होंने सर्वप्रथम तो सर्वंसमाज पर एकबारगी दृष्टि 
डाल 'पाप परायन सब नर नारो” तथा “श्रुति विरोध सब नर नारी” कह 
कर सभी को लथेड़ा । फिर एक ही दब्द “भुप-प्रजासन” द्वारा तत्कालीन 
अत्याचारी राज्यपद्धति तथा प्रजा की दुर्गंति का दिग्दशेन कराया । बाद में 
नर-वर्ग और नारी-वर्ग के अलग-अलग दोषों का उल्लेख किया: जैसे--“सब 
नर काम लोभ रत क्रोधी' तथा '“गुन-मन्दिर सुन्दर पति त्यागी” इत्यादि । 
तदनन्तर आश्रय और वर्ण-ु्ुयवस्था की शोचनीय दया का वर्णन' मिलता है, 
जिसमें वर्णाधमों, या वर्णसंकरों के विषय मे कहा गया है; जैसे--'जे वरनाधम 
तेलि कुम्हारा, स्वपच कोल किरात कलवारा, (अर्थात्‌ उच्चवर्णीय ब्राह्मण, 
क्षत्रिय आदि निम्न स्तरीय काम-काज करने रूग गये), तथा--- 

भए बरन संकर सकल, भिन्न सेतु सब लोग' इत्यादि। इसी तरह 
उन्होंने कोटुम्बिक स्थिति आदि को लेकर द्विजों, विप्रों शुद्रों आदि सभी पर 
लांछन की बोछार करना नहीं छोड़ा। 

(3:) ब्राह्मण-शूद्र-विषयक दोषारोप की विवेचना का सारांश--- 
सारांश यह है कि चहुँ ओर से परखने वाले समाज के समीक्षक इस तुलसी 
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को, जिसने विप्र को, विप्र निरच्छर लोलुप कामी, निराचार सठ वृषदी 
स्वामी” कहकर बहुत ही नीच कह डाला है, यदि कोई कहे कि वह ब्राह्मण 
या विप्र का पक्षपाती और शूद्र कष्ट जाने वबाके व्यक्तियों का द्रोही है, तो 
हम तो यही कहेंगे कि वह तुलसी को समझा ही नहीं । 

(३) नारी-निन्दा का दोषारोषण और उसका निराकरण--- 
भाव या प्रसंग को ओर सजग न रहने के कारण जिस प्रकार वर्णाश्रम 
व्यवस्था के सम्बन्ध में कतिपय आलोचकों में भ्रम फैला हुआ है, उसी प्रकार 
उनमें यह अ्रंम भी प्रवेश कर गया है कि तुलसी का नारी-जाति से 
द्ेष था। 

(क) दोष ओर निर्दोष निरूपकों के विभाग--कुछ आलोचकऐसे 
हैं, जो खुलेआम तुलसी को इस विषय मे दोषी कहते हैं; जैसे--मिश्र बन्धु 
ओर रजनीकान्तजी शास्त्री ।* कुछ ऐसे हैं, जो मध्य का मार्ग पकड़े है, 
अर्थात्‌ प्रशंसा के साथ-साथ निन्‍्दा-विषयक हलकी-सी छींटाकशी भी करते 
हैं, जैसे विज्ञ पं० रामचन्द्र शुक्ल और डा० राजपति दीक्षित + परन्तु 
तीसरे वे हैं, जो तुलसी को निर्दोष सिद्ध करते हैं; जैसे--पं ० रामचद्द्र दुबे | 
हम स्वयं दुबेजी से भी अधिक हृढ और उच्च स्वर से यह कह सकते हैं कि 
तुलसी पर इस सम्बन्ध में कोई दोष नहीं लगाया जा सकता । 

(ख) स्वाभाविक नियस के आधार पर हमारा सत-निर्धारण--हम 
अपने मत की पुष्टि उसी स्वाभाविक नियम (४7० [2७9 ण 72ए०८) 
पर आधारित करंगे, जिस पर वर्णाश्रम व्यवस्था अवरूम्बित है। इसे दृष्टि 
से, जहाँ तक हमें ज्ञात है अभी तक किसी आलोचक ने स्पष्टतः विचार नहीं 

'बे६. देखिये सिश्रबन्ध्‌ कृत 'नवरत्न। 

३६: '» मानस-मीमांसा, पृष्ठ २८४ । 

३७. » तुल्सी-प्रन्धावली (खं० ३), पृष्ठ १२८ वा १३११ 

८.5 ॥9 तुरूसी; और उत्तेका युग, पृष्ठ ७४-७७५,।७६॥। 

'३९. ०». पुलंसी-ग्रन्थावली (खं० ३), पृष्ठ २२६ । 
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किया । तुलसी ने जो कुछ जिस स्थल पर नारि-विशेष या नारि-जाति के 
विषय में कहा है, वह सत्य-निष्पादन के रूप में कहा है। सत्य ही प्रकृति का 
अटल नियम है, यह हम सब जानते हैं। यह सत्य क्या है? यह है, द्वन्द्ात्मक 
ग्रुण-दोषमय संसार । यह बात तुलसी ने मानस के प्रारम्भ मे ही पाठकों 
को जतला दी है। 


“कहहि वेद इतिहास पुराना । विधि प्रपञ"च गुण अवगुण साना॥* 


और 
“जड़ चेतत गुण-दोषसय, विश्व कीन्‍्ह करतार।॥* * 
इन ग्रुण-दोषों का स्वरूप, जब जैसा परिस्थितियों का संयोग मिल जाता 
है, तब वैसा बदलता रहता है, जैसा तुलसी ने कहा है-- 
ग्रह भेषज जल पवन पट, पाइ कुजीग सुजोग। 
हो हि कुवस्तु सुवस्तु जग, लखाहिं सुलच्छन लोग ॥* 
मनुष्य के विषय में कुजोग-सुजोग” का प्रभाव जताने के लिए उत्तकी 
निम्न पंक्तियाँ देखिए-- 
“विधिवश सुजन कुसंगति परहों । फणि सणि सम निजगण अनुसर्राह। 
तथा 
“हजठ सुधर्राह सत्संगति पाई। पारस परसि कुबातु सुहाई॥ 


अतएवं, यह समझकर कि सारी सृष्टि एक भगवान्‌ राम की रची हुईं 
है और स्वभाव से वह ग्रुण-दोषमय है, उन्होंने अभेद छप से सभी की वन्दता 

४०. भानस बा० का०, ५॥४॥। 

४१. वही ६ (र्पूर्वा्ध )। 

४२. वही २० (क)। 

४३. वही २॥१०॥ 

४४. बही २॥९। 
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की है--- 

“जड़ चेतन जगजीब युत, सकरू राम मय जानि। 

बंदंहु सब के पद कसल, सदा जोरि युगपानि ॥ 

देव दतुज नर नाग खगणग, प्रेत पितर गंधव। 

बंदहँ किन्नर रजनिचर, कृपा करहु अब सर्वे॥५ 

परन्तु राम के बन्दे के नाते सब को, चाहे वे पुरुष हों या नारियाँ, 
नमन करना एक बात है और उनके ग्रुण-दोषों का निरीक्षण कर उन्हें 
भला या बुरा कहना दूसरी बात है, क्योंकि यदि समाज-सेवी सन्‍त यह न 
करे, तो वह कतंव्यच्युत होगा ! इसलिए उसे हंस के समान बतैना चाहिए। 
“संत हंस गुन गहाह पय, परि हरि वारि विकार ४५ 
यही तुलसी ने किया है। उनकी दृष्टि में नारि-जाति उतनी ही सम्मान 
और प्रेम की पात्र थी, जितनी कि पुरुष जाति। अवगुण प्रगट करने सें न 
उन्होंने पुरुष को छोड़ा और न नारि को | फिर प्रइन उठता है कि तुलसी 
के मत्थे यह नारी-निन्दा विषयक दोष क्‍यों और कब से मढा जाने लूगा। 
(ग) नारी-विषयक दोषारोपण क्‍यों और कब से प्रारम्भ हुआ-- 

तुलसी ऐतिहासिक मध्यकाल(7ंत८ए०! ०28८) में हुए थे। उस युग में सब 
देशों में साम्राज्यवाद का बोलबाला था । स्त्री जाति को कोई भाग राज- 
व्यवस्था में नहीं मिलता था। कुछ काल बाद यूरोप मे पूंजीवाद का प्रसार 
होता गया । इसके बाद वहाँ पर प्रजातंत्र-पद्धति ने सिर उठाया और स्त्री 
वर्ग को धीरे-धीरे राज्याधिकार और सामाजिक जीदनचर्या में पुरुष-वर्ग की 
बराबरी पर लाने के हेतु विविध प्रकार की नीतियों का उद्भव होना प्रारम्भ 
हुआ। जैसे मताधिकार, तथा पुरुषों के संगविचरण आदि। इस प्रकार की 
लहर यूरोप से भारत की ओर भी उन पाइचात्य कौमों के साथ-साथ बढती 
आई, जिन्होंने मुगल बादशाहों के समय देश पर पदापंण करना प्रारम्भ 
४५. वही बा० कां० ७ (ग) (घ)। 
४६. वही ६ (उत्तराद्धध )। 
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किया । इन कौमों से सम्पक॑ बढ़ा ; और फिर अंग्रेजी राज्य जम गया। 
उनसे सुहबत बढ़ी और अंग्रेजी शिक्षा तथा साहित्य का प्रसार हुआ। प्रजा- 
तन्‍्त्र के नाम पर प्रत्मेक क्षेत्र में समानाधिकारिणी के नारों की उठी हुई 
गँजों ने पुर्ष और त्तारियों के मन को प्रभावित किया। परिणाम यह हुआ 
कि हिन्दुस्तान के नर-नारी प्राकृतिक अन्त:करणीय गति-विधि से विमुख 
होते गये और उन वाह्यडम्बरों में भ्रमण करने लगे, जिनमें उन्हें स्वातंन्रय 
को प्रतीति होने लगी | हमारे अर्द्धाज्ज अर्द्धाज्जिती पति-पत्नी सेवा तथा एह- 
लक्ष्मीत्व आदिवाले उच्चादर्शों से मुड़कर काम-वासनाओं से भरे हुए बराबरी 
के दायरे वाले चरित्रों में आनन्द दिखाई देने लगा। जब पश्चिमी संगति, 
साहित्य और विचारधारा ने हमारे आध्यात्मिक-आन्तरिक इष्टिकोण 
'को धुँधला बनाना प्रारम्भ किया तभी से हम पाइ्चात्य आलोचना-विधि 
का आश्रय लेकर तुलसी को नारि-विषयक समालोचना को नारी-निन्दा के 
रूप में देखने लगे, और फिर मची एक के बाद दूसरे को लड़या-पुकार । 
उदाहरण-स्वरूप हिन्दी नवरत्न' में मिश्रबन्धुओं ने यहु लिख डाला है 
कि “मगोस्वामीजी की माताजी इनकी बाल्यावस्था में मर गईं थीं, और ये 
अपनी स्त्री से अप्रसन्न हो गये थे । इनके वैरागो होने के कारण उच्चश्र णी 
की सस्‍्त्रियाँ इन्हें नहीं मिलती थीं। और केवल निम्म श्रेणी की स्त्रियों को 
इधर-उधर देखते होंगे, अतः स्त्रियों के विषय में इनका अनुभव न था। 
यही कारण है कि उनकी निन्‍दा की है । परल्तु, फिर भी ऐसे महात्मा 
और महाकवि की इतनी प्र चण्ड निन्‍दा करना अनुचित था।” सिश्रबन्धुओं 
'के उक्त विचार कतिपय यूरोपीय विद्वानों द्वारा निर्धारित किये गये उन अनु- 
सनन्‍्वानों पर आधारित प्रतीत होते हैं, जिन्हें हमने पूव॑ में सदोष बताने का 


प्रयास किया है । जो भी हो, मिश्रबन्घधुओं की इस विचार-घारा ने तुलसी 

“के अन्य भावी आलोचकों पर पर्याप्त प्रभाव डाला | ही 
(घ) तुलसी की नारी-विषयक अनुभूति--जब ये आलोचक यह 

स्वीकार करते हैं कि तुलसी का विवाह हुआ, सन्‍्तान हुई और गरहस्थ काल 


में कुछ दिनों तक रहने के बाद ही वे वैरागी हुए, तो मिश्रबन्धुओं की अनुभूति- 


9३३६ क्रान्तिकारी तुलसी 


हीनता वाले तक को टिकने का अवकाश नहीं मिलता। फिर बैरागी के 
दर्शन करना तो सभी श्रेणी की स्त्रियाँ अहोभाग्य मानती है, और उन्हें इस 
हेतु अवकाश भी मिलता होगा, क्योकि तुलसी समाज मे विचरने वाले सच्चे 
वैरागी कहे गये है, त कि जंगल मे जाकर रहने वाले । वे देशाटन करते थे 
और तीर्थाटन भी तथा राम-कथा करना तो उनका मुख्य उद श्य था ही । 

उच्च राज्यकर्मंचारी उनसे मिलते थे ओर मोराबाई-जैसी श्रेष्ठ स्त्रियाँ 
उनसे पत्र-व्यवहार भी किया करतो थीं। एक अंग्रेज विद्वान ने भी यही 
लिखा है कि “इन्हीं (तुलसी) ते संसार का स्वयं निरीक्षण और मतन किया 
था। इन्हें केवल साधु समझना भूल है | यह वह मनुष्य थे, जिन्होंने जीवन 
यात्रा को थी ।. . . इन्होंने विद्वानों के लिए नहीं: पर अपने सभी स्वदेश- 
वासियों के लिए लिखा है, जिन्हें वे जानते थे, (क्योंकि) ये उनमे रह चुके 
थे उनसे भिक्षा ली थी, उनके साथ प्रार्थवा की थी, उनके सुख और दुःख 
के साथी हुए थे ।”* 

(ड) तुलसी की नारो-विषयक धारणा--“नारी के सम्बन्ध में 
उनकी अनुभूति और ब्गरणा अच्छी नहीं थी” इस प्रकार की आलोचना 
करनेवालों से जब यह ॒पूछा जाता है कि फिर कौशल्या आदि का उत्कृष्ट 
चित्रण कैसे हो गया, तो वे उन्हें 'अपवाद मात्र और वेयक्तिक'* कहकर 
भाग निकलने की चेष्टा करते है और चट से 'राम' पर आकर यह तके 
करने लगते हैं कि कौशल्यादि की प्रशंसा तुलसी ने केवल “राम के नाते' 
अथवा “उपास्य राम के परिवार से सम्बद्ध होने की बात को निबाहने 
के लिए की है। यदि केवल यही बात है, तो इनसे पूछा जाय कि आखिर उस 


3 क्रमाथ। 





४७. डॉ० सर जाजं ए० ग्रियर्सेन कृत' गोस्वामी तुलसीदास नामक 
निबन्ध, जिसका हिन्दी अनुवाद तुलसी प्रन्थावली खंड ३ में प्रकाशित 
किया गया है। 

४८. सानस-मौसांसा, पृ० ४३ ॥ 

४९, “तुलसी और उनका यूग, पू० ७४। 
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प्रकार के चित्रण करने की अनुभूति कहाँ से आईं और फिर यह भी पूछा 
जाय कि बालि की पत्नी तारा, रावण की पत्नी मंदोदरी तथा दासी त्रिजटा 
का राम-परिवार से क्‍या सम्बन्ध था, जो उनका चरित्र-चित्रण इतना 
ऊंचा किया जा सका ? सच तो यही है कि तुलसी राम के अनन्य भक्‍त थे। 

वे चाहते थे कि सारा समाज उनका अनुशीलन कर अथवा उनका भक्त बन 
कर समाज में बतें। इसी धारणा को लेकर उन्होंने मानस की रचना की है, 

और इसी कसौटी पर उन्होने मानस के समस्त पात्रों को, चाहे वे पुरुष हों. 
या स्त्रियाँ कसा है। और तो और, पक्षी और बानर जाति के कहे जाने 
वाले व्यक्ति भी उसी कस के द्वारा प्रखे गये है। चाहे राम का क्षत्रिय 
स्तर वाला मानव-परिवार को, चाहे उससे निम्नस्तर वाला बालि-सुग्रीव 

का बानर-परिवार हो या निम्नस्तर रावण का राक्षस परिवार, सभी 

में आपको दो प्रकार के चरित्र दिखागे गये हैं--एक वे, जिनमें पदार्थे- 

तत्त्व की अधिकता तथा राम-तत्व की कमी है और दूसरे वे, जिनमें राम« 
तत्त्व की प्रधानता एवं पदार्थ-तत्त्व की स्वल्पता है। तुलसी का यह राम- 
तत््व--यह राम-परिवार क्‍या है? वह है ईश्वरीय गुणों का वह समृह जो 
मानवता के रूप में मानवों में अवतरित या प्रकट होता है। इसी सद्ग्ुण-- 
समुच्चयरूप राम को मानव-जीवन का आधार बताने के अभिप्राय से तुलसी 
ने 'जाकी रही भावना जैसी, प्रभु मरति देखी तिन वैसी' सिद्धान्त के अनुसार 
भिन्नम्भिन्न स्थलों पर पत्नी-पति, माता-पुत्र, सेवक-स्वामी आदि भिन्न-भिन्न 
दृष्टिकोणों से भिन्न-भिन्न वाक्य रचनाएँ की हैं, जिनमें से व्यापक अर्थ- 
वाली केवल दो पंक्तियों दृष्टान्त स्वरूप देखिए-- 

“राम प्रान प्रिय जीवन जी के, स्वारथ रहित सखा सब ही के। 
पुजनीय प्रिय परम जहाँते, सब मानि अंहि राम के नाते। 
यह है तुलसी के 'राम के नाते का दरवाजा, जो सब के लिए सदा एक 
समान खुला रहता है, जिसका स्पष्टीकरण कितने खुले शब्दों मे तुलसी ने 


५०. सानस, अयोध्या काँ०, ७३।६-७१ 
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“कर दिया है--- 
“पुरुष नपुंसकत नारि वा, जीव चराचर कोई। 
सर्व भाव कपट तजि, मोहि परम प्रिय सोइ ॥ 
जो यह कहते हैं कि बेहतर होता यदि तुलसी वो रांगनाओं तथा अन्य विदु- 
पश्चयों का चित्राकन करते उन्हें यह सोचना चाहिए कि तुलसी का उद्देश्य कुछ 
और ही था। उनका उद्देश्य था हर तर और नारी ईइबरीय भाव से युक्त होकर 
आचरणशील बन समाज में मानवता को बतें और जाशत क र। इसी को उन्होंने 
आदि से अन्त तक समस्त पात्रों का यथायोग्य चित्रण कर निबाहा है। 
(च) तत्कालीन सामाजिक परिस्थितियों का प्रभाव--स्त्रियों के 
“विषय में तुलसी ने जो कुछ लिखा है, उसकी जाँच अभी तक हमने उनकी 
भावना की दृष्टि से की । अब तत्कालीन सामाजिक परिस्थितियों की दृष्टि 
से जाँचा जाय । समाज-सुधा रक लेखक की रचना को तत्कालीन सामाजिक 
परिस्थितियों की आरसी कहा जाता है, सो ठीक ही है। मध्ययुगीन सब- 
“देशीय नारी-जगत्‌ के प्रति जो भावनाएँ उस समय रहती थी, वे प्रायः वैसी 
ही थीं, जैसो कि तुलसी के चरित्र-चित्रणों में पाई जाती हैं | जगत्‌-प्रसिद्ध 
महाकवि शेक्सपियर तुलसी का समकालीन था । उसके नाटकों को देखिए, 
' तो विदित होगा कि उसने भी नारियों के चरित्र-चित्रण करने में उनके 
दूषणों का भंडाफोड़ किया है । (किंग लियर' की गोनरिल (0०४6) 
और रोगन (7१८४००) नाम की दो पृत्रियाँ 'एक से एक बढ़कर हर प्रकार 
"की हृदय-शुन्यता और नीचता ॥ (शाए्शॉड मं) लएलाए प्ंंग्त ० 
पर्दा [०5४7658 274 त०[०बएां7ए) अपने दयालु पिता के प्रति दर्शाती 
है। 'हेमलेट' की माता अपने पति की हत्या कराने सें योग देकर अपने 
देवर को राज्यासीन कराती है। 'मेकवेथ' और 'कारनेलिया' तो पं ० 
नरामचचन्द्र दुबे के शब्दों में, “साक्षात्‌ राक्षती या दानवियाँ है, जिनकी तुलना 


५१. वही, उ० कां० ८७ (क) 
५२. 7६. ॥2882707 5 व्ञ7०0१पटव07 ६० (ुामए ]687१, ए. 45 
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में मथरा और सूर्पणखा भी देवी कही जा सकती है | शेक्सपियर का 
यह कथन 7+छा7ए ! ४6 झब्घात८ 45 ०००7० (चंचलता ! तेरा 
ही नाम तो स्री है) जनोक्ति के रूप मे प्रसिद्ध ही है। इससे भी अधिक 
देखना हो, तो 'मिस्ट्रीज आफ दी कोर्ट आफ रूदन' नामक बृह॒द्‌ ग्रन्थ अथवा 
तत्कालीन मुस्लिम जीवन या साहित्य पर दृष्टि डालिए : पर इस विदेशी 
साहित्य से तुलसी का मन प्रभावित नहीं था ; वह प्रभावित हुआ भारतीय 
नारियों की दुव्यंवस्था देखकर । नारियाँ मुसलमानों की काम-लिप्सा की 
खिलवाड़ बत रही थीं। हरम में मानो विलासियों के बाजार गरम थे। हिंदुओं 
की बहु-बेटियों, सधवाओं या विधवाओं की मान-मर्यादा पापमय कुददृष्टियों, 
पाशविक बल तथा छल-दप्ठिद्र युक्त पाखंडों से सदैव खतरे में रहती थी । 
और भी इसी तरह के कई दृष्कर्मों को तुलसी ने देखा, जिनका विस्तार 
पूर्वक वर्णन पाठकों को आठवें अध्याय में मिलेगा। इसलिए, संयम और 
अभय का पाठ पढाते हुए काम-लिप्सा से बचाने के लिए तुलसी ने पुरुष 
और स्त्री दोनों को प्रिय-अप्रिय दोनों प्रकार के वाक्य प्रसंगानुसार सुनना, 
- एक समाज॑-भक्त के नाते अपना अनिवाये कतंव्य समझा। इसीलिए उन्होंने 
सीता और रावण का एक ऐसा प्रसग प्रस्तुत किया कि जिससे जगल तक 
की एक अकेली झोंपड़ी में रहने वाली असहाय अबला भी बली से बली 
आततायी की काम-लिप्सा से अपने सतीत्व या धर्म के रक्षण करने का 
पाठ सीख सकती थी । अभय-साधना की आवश्यकता तो आपत्ति-काल ही 
में पड़ती है ; इसलिए ऐसा क्‍यों न किया जाय कि ऐसा आपत्ति काल ही 
क्वचित आ पाये । इसी दृष्टि से तुलसी ने यह कहकर सचेत किया कि अति 
"स्वतंत्रता नारि के लिए हितकर नहीं--- 

“महावृष्टि चलि फूट कियारी, जिमि स्वतन्त्र हों हि बिगर्राह नारी ४ 
'स्वतंत्रता-प्रिय पुरुष-नारी सभी तुलसी के इस कथन को देख, जिसमें “महा- 

५३. तुल्सी-प्रस्यावली (खं० ३), पृ० १८४ 
५४. मानस, किष्किन्धा कांड, १४७ 
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वृष्टि' शब्द का बढ़ा महत्त्व है, व्यर्थ ही उन पर दोषारोप करने बैठ जाके 
है। तुलसी स्वतंत्रता के विरोधी नही थे | यदि होते तो, 'पराधीन सपनेहें 
सुख नाहीं' क्यों कहते ? वे मर्यादावादी थे। इसलिए क्यारी-रूप मर्यादा 
को उल्लंघन करनेवाली महावृष्टि-हूप महास्वतत्रता के विरोध में कहा। 

(छ) दष्टान्तवत्‌ प्रसंगानुसार अम का निराकरण--अतएवं अबः 
हम दृष्टान्तवत्‌ तुलसी के कथनों का निरीक्षण प्रसंगों के दृष्टिकोण से 
प्रकृति (माया) को जड़, अज्ञ आदि शास्त्रीय परंपरागत उपाधियाँ दी जाती 
हैं। यदि सती स्वयं अपने मुख से प्रायश्चित्त के रूप में अपने से उच्चस्तरीय 
स्वामी के सम्भुख अपनी हेयता प्रकट करती है, तो इसमे तुलुसी को दोष 
देने का कोई कारण ही नहीं दिखाई देता । छोटा और तिस पर दोषी, तो” 
बड़े के सामने सदा अपने-आप को छोटा या दोषी बताता हो है। 

अयोध्या कांड 
(3) साँच कहहि कवि नारि सुभाऊ । सब विधि अगम अगाध दुराऊ॥ 
निज प्रतिबिब वरुक गहि जाई । जामि न जाइ नारिगति भाई॥॥ 
(४६७-८ )' 
(च) काह न पावक जरि सके, का न समुद्र समाय। 
का न करइ अबला प्रबल, केहि जग काल न खाय।। (४७) 
(छ) विधिहु न तारि हृदय-गति जानी । सकल कपट अध अवगुन सानी ॥ 
(१६१४) 
राम के तितक की वैयारी हो रही थी । अयोध्या के सब नर-नारी” 
प्रफुल्लित थे। एकाएक सुना कि कैकेयी, जो राम को प्राणों के समान चाहतीः 
थी, राम को बनवास भेजने के लिए तुल बैठी है। जनता में आइचयंयुक्त 
तहलका मच गया ओर व्याकुलता छा गईं। (इ) और (च) वाले पद्च 
इन्हीं लोगों की आहों से भरे वे आपस में कहे गये विचार हैं, जो पूर्वकाल 
से जनोक्तियों के रूप में प्रचलित थे, और (छ) वाला कथन अत्यन्त 
व्याकुल भाई भरत के मुख से निकला हुआ है। व्याकुलता के समय 
मानसिक संतुलन खो जाता है--क्रोध आ' जाता है। उक्त कथन ऐसे हीः 
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समय पर कहे गए है । उनके कारण तुलसी पर नारी-निन्दा का दोषारोप 
करना मूखेता है । 
अरण्य कांड 
(ज) सहज अपावनि नारि, पति सेवत शुभ गति छह । : 
जस गावत श्रुति चार, अजहुँ तुलसिका हर्रिहि प्रिय ॥ (५।क ) 
करके बतायंगे कि उनके आधार पर तुलसी को दोषी ठहराना महान्‌ भूल 
है। ये कथन हम मानस-मीमांसा में से ले रहे है : क्योंकि उसी के लेखक 
भहोदय ने अधिक-से-अधिक' कथनों का उल्लेख किया है। इन पर कांड-क्रम 
से विचार करना सुविधाजनक होगा। प्रसंग के अन्तर्गत छः बादों का 
समावेश होता है--(१) कौन, (२) किससे, (३) क्‍या, (४) क्‍यों, (५) 
कब, और (६) किस स्थान पर कह रहा है--इन छहों बातों पर ध्यान 
रखकर आलोचकों को आलोचना करना चाहिए। इन पर ध्यान न रखने 
के कारण कई एक आलोचक मानस में आये हुए प्रायः सभी नारी-विषयक 
कथनों को तुलसी द्वारा निर्धारित सिद्धान्त मानकर उन पर दोष मढ़ने 
लगते है | 
बालकांड 

(क) सती कीन्ह चह तह॒हु दुराऊ। देखहु नारि-सुभषउ प्रभाऊ॥। (५२५) 
(ख) कोन्‍्ह कंपट में संभूसत, नारि सहज जड़ अज्ञ। (५७क) 
[(ग) जदपिजोधषिता अनअधिकारी। दासी मन क्रम बचन तुम्हारी ॥ १०९॥॥ 
(घ) अब मोहि आपन किकरिजानी। जदपि सहज जड़ नारि अयानी ॥ ११९ 

इन पंक्तियों को देख निन्दा के प्रतिपादक आलोचक कहते हैं कि 
तुलसीदास ने नारियों को सहज ही अर्थात्‌ स्वभाव- से जड़, अज्ञ, छल-कपट 
करने वाली कहा है । तथाः उन्हें सभी अधिकारों से वंचित कर मच-वचन- 
कर्म से पुरुषों की दासियाँ बता दिया है । 

प्रसंग है सती और शिव का। न तो छ्षिव हम-तुम जैसे पुरुष है और 
न सती हम-तुम जेसी नारी । शिव है कल्याण' को प्रतिमा, ओर सती है 
- “प्रकृति! की प्रतिमा । कल्याण बिना निदृषित प्रकृति के प्राक्ततहीं ,होता | 
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प्रकृति का दूसरा नाम माया है, और माया को गणना शास्त्रों में नारी-वर्गें 
में की गई है । तुलसीदासजी यही कहते हैं--- 
“माया भगति सुनहु तुम दोऊ, नारि वर्ग जानइ सब कोऊ॥। * 

यह जंगल में अकेला जीवन व्यतीत करने वाली एक वृद्धा, अनुभव- 
दीला, पति-भक्तिन अन्रि ऋषि को पत्नी अनुसुइया (न--असूय +- निर्देष- 
निर्दाग) का उपदेश है, उस अनुभवहीन सौन्दर्य की प्रतिमा नवयाौवना 
सीता को, जो जंगल में विचरने जा रही थी, जहाँन जाने कब उसके पाति- 
ब्रत्य धर्म (सतीत्व) पर संकट आ पड़े। उसने संसार की स्त्रियों को पाँच 
विभागों में बताई, जिनमें से प्रथम चार को पतिन्रता कोटि की और पॉँचवीं” 
को पतिवंचक--खोटी कहा । 

उक्त सोरठे में 'सहज अपावनि नारि' के दो अथ॑ हो सकते हैं--( १), 
सभी नारियाँ स्वभाव से अपवित्र होती है और, (२) नारियाँ जो स्वभाव 
से अपवित्र हैं। प्रसंग के साथ पढने से दूसरा अर्थ ही उयुक्त है, क्‍यों कि 
जो स्त्रियाँ स्वप्न में भी पर-पुरुष को नहीं जानतीं ओर जो पर-पुरुष को 
अआता-पुत्र-पितृवत्‌ देखती है। उनका मन तो पवित्र रहता है केवल शेष तीन' 
प्रकार की स्त्रियों के मन में पर-पुरुष के साथ आसक्ति रहती है ; इसलिए 
उक्त सोरठे का भावार्थ यही है कि जिन स्त्रियों का मन दूसरों की ओर 
लगा रहने के कारण पूर्णतः पवित्र न हो, उन्हें चाहिए कि वे अपना मन 
अपने पति में केन्द्रित कर दं। ऐसा करने में प्रयत्तशील हलकी या क्षुद्र 
स्त्रियाँ भी सुगति को प्राप्त कर. लंती हैं और वे ईर्वर को भी प्रिय होती 
है, उनका यद्ष वेदों में गाया गया है। इस सोरठे में हमारे मन्तव्य के 
अनुसार 'तुलसिका' तुल धातु का रूपान्तर है, जो हलके-से-हलके अर्थात्‌ 
पतिततम भाव का प्रदर्शन करता है। मन की पवित्रता तभी आ सकती 
है, जब मन आसक्त के स्थान से उचटा कर दूसरे स्थान पर लगा दिया 
जाय । यही इस सोरठे का मूलाधार है। 


५५. सानस, उ० काँ० ११५ (ख) ३॥ 
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(झ) अाता पिता पुत्र उरगारी, पुरुष सनोहर निरखत नारी॥ 
होंहि विकल सन सकहि न रोकी, जिमि रवि-सणि द्रव रविह बिलोकी ।* 
(१६॥५-६) 
स्थानाभाव के कारण इस पर पूर्णरूपेण तो यहाँ नहीं कहा जा सकता, पर: 
इतना प्रत्यक्ष है कि वह राम-लक्ष्मण-सूप॑णखा के बीच का संवाद है । 'मन-- 
वचन-कर्म” से पवित्र जीवन रखने वालों को विचलित करने का प्रयत्न 
करने वाली दुष्ट-हृदया तथा अहिनी-जैसी दारुण कुल्टा सृपंणखा पहुँचती 
है। वह उन्हें प्रथम नाज नखरे करके रिझाती है और फिर भय दिखाती: 
है । इसलिए, उक्त भाव इसी प्रकार की कुल्टाओं के लिए कहा गया है न: 
कि सभी के लिए । पहली पंक्ति मे एक वचनीय नारी” शब्द को देखते: 
हुए 'हो हि स्थान में 'हो हि' उपयुक्त होगा। 
(डः) काम क्रोध: लोभादि मद, प्रबल मोह -को धारि। 
तिन्‍्ह महँ अति दारुण दुखद, माया रूपी नारि॥ 
; से लेकर 
अवगुन मूल धुल प्रद, प्रमदा सब दुख खानि। 
ताते कीन्ह निवारन, सुनि से यह जिय जानि॥ 
(४३वें दोहे से ४४वें तक) 
विश्वमोहनी के द्वारा वरे न जाने पर कुछ दिनों बाद मन ठिकाने” 
आने पर भक्‍त नारद रामजी के पास पहुँच कर उनसे पूछते हैं कि उन्होंने 
उस “विवाह होने में क्‍यों अइंगा लगाया था । तब राम उन्हें ज्ञानो और 
भक्‍त का भेद बताते है और कहते है कि भगवान्‌ और भक्‍त का सम्बन्ध, 
माता और शिशु जैसा होता है, इसलिए मैंते तुम्हें अन्थें से बचाया । उक्त. 
प्रदत के कारण 'नारद-भक्त” को राम ने नारी के प्रति मोह से बचाने के 
अभिप्राय से नारी में प्रतीतात्मक दोष बताये । सच बांव यह है कि यहाँ: 
पुरुष को ही निन्दनीय या दोषी ठहराया गया है; क्योंकि 'साया रूपी नारि' 
तो ज्यों-की-त्यों रहती है; परन्तु पुरुष ही पीलिया से ग्रसित रोगी केः 
समान उसे कुछ-का-कुछ दीखने लगता है। राम-लक्ष्मण सूप॑ंणखा-संवाद: 
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के समय नारी दोषी थी इसलिए वह दण्डनीय थी; यहाँ नारद दोषी थे; 
“इसलिए बन्दर की मुखाकइृति आदि द्वारा वे दण्डततीय थे; अतः इसमें न 
समस्त नारी जाति की निन्‍्दा है, न यौवनाओं ही की, वरन्‌ पुरुषों का 
इष्टिदोष है, जिसके कारण मूर्खतावश उस ओर दोदते हैं । 
सुन्दर कांड 

(ट) सभय स्वभाव नारि कर साँचा, मंगल माहि अमंगल राँचा । (३६२) 

ये शब्द शठ और अभिमानी पति रावण के, अपनी धर्म-मार्ग की चेता- 
वती देने वाली पत्नी मन्दोदरी के प्रति व्यंग्यात्मक हैं न कि किसी सिद्धान्ती 
के सिद्धान्तमय । 
-(5) ढोल गँवार शुद्र पशु नारो, ये सब ताड़न के अधिकारी। (५८।६) 

तुलसी को दोषी बताने के लिए यह चौपाई बहुधा कही जाती है। 
समुद्र बहुत समझाने-बुझाते पर रास को मार्ग नहीं देता । त३ राम उसे 
ताढ़ना देने के लिए तत्पर होते है। यह देख हठ सपुद्र घबड़ा कर कहने 
लगता है कि हम जैसे हठी मूर्ख जब ज्ञान की बातों से सनन्‍्मा्गें पर नहीं 
लाये जा सके, तो ताढ़ना ही उचित होती है। थही भाव उक्त चौपाई मे है । 
शठ कृतज्ञता-प्रकाशनार्थ अपने से अधिक उच्चस्तरीय महानुभाव को ग़रुरु के 
रूप मे कहता है कि हमें अपने सुधार की दृष्टि से गुरुजनों से दण्ड या ताड़ना 
थाने का अधिकार है। प्रसग देखते, नारी शब्द सभी नारियों का बोधक नहीं 
है, बल्कि शठ-तारियों का द्योतक है। पगु-नारा कहा जाय, तो और खुलासा 
हो जाय, क्योंकि सम्भव है तुलसी ने पशु को नारी का विशेषण - रूप 
लिखा हो । 

लंका कांड 
(ड) तारि स्वभाव सत्य कवि कहहीं, अवगुण आठ सदा उर रहूहीं। 
साहस अनंत चपलता माया, भय अविवेक अज्यौच अदाया। 
१५ (ब)। २-३ 

रामचन्द्र के गरुप॒वाणं से जब “सावण - के मुकुट और मंदोदरी के कानों 

"के ताठंक गिर पढ़ते-हैं, तब मंदोदरी एक बार फिर उसे समझाती है। परन्तु, 
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हुठी वा अभिमानी रावण प्रलापी (शैतान) के समान (७ 66शं ०४० 
8050 ० ० $८य०(प:८७) अचूक द्र॒ष्टाओं अथवा कवियों के शब्द सुनाने 
इसलिए बेठ जाता है जिससे मंदोदरी पर उसकी बुद्धिमत्ता की धाक जम 
जाय जोर वह चुप हो जाय। उपयुक्त कथन तुलसी-मत का द्योतक नहीं है 
वरन्‌ रावणीय वृत्ति के पतियों का आश्रयरूप शस्त्र है और तुलसी-कालीन 
समाज में नारी-विषयक प्रचलित मूर्खतापूर्ण घारणा का भी प्रतीक है । 
उत्तर कांड 
(ढ) पुरुष प्रताप प्रबल सब भाँती, अबला अबल सहज जड़ जाती। 
११४ (ख)। १६ 
यह वह संवाद है जहाँ काग भुशुंड जी गरुड़ के प्रश्त करने पर उन्हें 
ज्ञान और भक्ति के भेद को समझा रहे हैं | पूर्वा पर ध्यान देने से यह 
तत्काल प्रकट हो जाता है कि उक्त पंक्ति में “पुरुष” ईइ्वरवाची, और 
अब्ला' प्रकृतिवाची है, न कि मानव-पुरुष-वाची और मानव-नारी-वाची | 
(ज) मानस में नारी की अपेक्षा पुरुषों पर अधिक आक्षेप-- 
सच पूछा जाय तो तुलसी ने नारियों की अपेक्षा पुरुषों की निन्‍्दा 
अधिक की है, इसलिये उन्हें आपत्ति उठाने का अधिकतर अवकाश है? 
उदाहरणाथे केवल निम्न पंक्तियों ही को देखिए--- 


सब नर काम लोभ रत क्रोधी, देव विप्र श्रुति संत विरोधी। 
>< >< >< 
परत्रिय लंपद कप सयाने, मोह द्रोह मस्तता रूपठाने। 
>< ४ >< 
सब तर कल्पित कर्राह अचारा, जाइ न वरनि अनीति अपारा। 
धर »< 
कलिकाल विहाल किये मनुजा, नहिं मानत कोउ अनुजा तनुजा। 
यदि विषयासक्त नारी के विंषय में तुलसी ने यह कहा कि वह भ्राता, 


पिता, पुत्र आदि मनोहर पुरुषों को देखकर विकल हो उठती है, तो 'सब 
१० 
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नर' के विषय में यहाँ तुक कह डाला है कि वह बहिन वा पुत्रियों तक को 
नहीं मानता । 'मानत' शब्द के अन्तर्गत न केवल मानसिक विकलता आती 
है, वरन शारोरिक दुव्य॑वहार भी आ समाता है । 

(झ) तुरूती की सारी-प्रशंसा--- 

(१) रूक्ष्य-साधना की दृष्टि से-- तुलसी का विषय है, ईश्वर- 
भक्ति| और ईश्वर-भक्ति है, प्रधानतः: अध्यात्म का विषय, न कि शरीर 
ओर मन की वृद्धि का। इसलिए उन्हें केवल उन्हीं पुरुष-स्त्रियों के चरित्रों 
की आवश्यकता थो जिनके देखने से एक ओर तो अध्यात्म-हांस का भयंकर 
चित्र आ खिंचे और दूसरी ओर आत्मोत्सर्ग की आनन्दमय झाँकी आ 
उतरे । ऐसे ही चरित्र आपको मानस में मिलते हैं। 

(२) चरित्र-चित्रणों की दृष्टि से--तुलसी ने जो चित्र नारी-चरित्रों 
के खीचे हें उन्हें देखिए। एक ओर हैं कैकेयी, मंथरा तथा सूर्पणखा, जिनमें 
सामान्य नारी-निन्दा की प्रतीति होती है; और दूसरी ओर हैं सती, पावेती, 
कौशल्या, सुमित्रा, सीता, दबरी, अनुसुइया, तारा, त्रिजटा और मंदोदरी, 
जिनमें आत्मोत्थान के लक्षण दर्शाये गये है। यदि चरित्र-चित्रणों की संख्या 
के आधार पर निर्णय करना है तो प्रशंसात्मक चरित्रों की संख्या अधिक 
होने के कारण तुलसी को नारी-प्रशंसक कहना ही अधिक उपयुक्त है । 

(३) सिद्धान्त की दृष्टि से--परन्तु बहु-संख्यक चरित्रों के आधार 
पर उक्त निर्णय निकालना तकंसंगत नहीं माना जाने योग्य है। इसलिए 
सिद्धान्त-दष्टि से देखिए तो यह निविवाद सत्य है कि एक ही मानव की 
सच्चरित्रता, यदि उच्चकोटि की है तो वह लाखों की दुष्चरित्रता को अपेक्षा 

अच्छी होती है। अत: नारी-निन्दात्मक कुछ चरित्रों के आ जाने से न तो 
तुलसी ओर न मानस ही दोष के भागी हो सकते हैं जब कि उन्होंने जनता 
के सामने उच्चकोटि के प्रशंसात्मक नारी-चरित्रों का भी उल्लेख किया है । 

(४) व्यवहार की दृष्टि से--तुलसी-कालीन समाज का हृदय अपने 
सामने ले आइए और देखिए कि समाज किस अधोगति को प्राप्त हो रहा 
था। समाज आखिरकार नर-तारियों का ही समृह रहता है। इसलिए 
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यदि भादर्श नर और आदर्श नारियाँ हो जायें तो सारा समाज सव॑ ओर से 
आददों बन जाये। इसलिये तुलसी ने समाज के भिन्न-भिन्न अंगों के प्रतीक 
भिन्न-भिन्न आदशों के साथ मूलतः: आदद पति राम और आदर पत्ती 
सीता का चित्रण किया + आदर्श चरित्रों का विदिष्ट रूप से प्रकाशन 
हो इसी विचार से उन्हें कुछ निम्नस्तरीय चरित्रों का भी वर्णन करना 
पड़ा, न कि किसी के प्रति हेष भावना से 

अतः यदि आत्मश्रेयात्मक कल्याण रूप धमं और आत्महेयात्मक 
कलहरूप पदार्थवाद के बीच के सूक्ष्म भेद (इप0० ठा#००००८८) को 
समझ यदि कोई मानस का अध्ययन करे तो उसे यह कहने का साहस न 
हो सकेगा कि “गोस्वामी जो कृत नारी-निन्दा का रूप सैद्धान्तिक है. . . 
(और ) केवल कौशल्या आदि कुछ एक स्त्रियों की प्रशंसा . . . . . . गोसाईं 
जी के नारी-जाति के प्रति सदूभाव के परिचायक नहीं हैं ।””। 
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ता 
तुलसी के मूल आदर्श पर आरोपित दोष और उनका 
निराकरण 


तुलसी का मूल आदर्शे--4 नि व» सन्त का प्रथम लक्षण है, सबको 
समभाव से देखना । तुलसी की दृष्टि सब पर अभेद रूप से थी यह हम गत 
अध्याय में बता चुके । दूसरा लक्षण उसका होता है, जनता के सम्मुख निष्क- 
लंक आदरदों को प्रस्तुत करना । तुलसी का भूल आदर्श था 'सीता-राम' । 
इस आदर्श के पात्र सीता और राम पर कुछ आलोचक दोषारोपण करते 
हैं। अत: इस अध्याय में उनका निराकरण करना आवश्यक है ताकि उनकी 
विशुद्धता पर कोई सन्देह न रहे और तुलसी की क्रान्ति सदोष न समझी जाये । 

समीक्षक के ध्यानाथं प्रधानतः पाँच प्रशन-- मानस के किसी भी पात्र 
की समीक्षा करने के पूव॑, चाहे वह मूलादर्श का हो या साहचर्यादर्श का, 
समीक्षक का ध्यात निम्न पाँच प्रइनों पर जाना अत्यन्त आवश्यक है--- 

(१) तुलसी ने किस उद्देश्य से ग्रन्थ रचा ? समाज को सुख-लाभ 
हो। 

(२) यह सुख कौन सा ? आत्म-सुख । 

(३) क्‍या आत्म-सुख-प्राप्ति के लिये त्याग अथवा संन्यास की 
आवदयकंता नहीं है ? है । 

(४) तब फिर क्या समाज से विरक्त होकर ही तुलसी क्रान्तिकारी 
बनना चाहते थे ? नहीं, समाज में रहकर व्यवहार करते हुए सन्यासी के 
रूप में वे क्रान्तिकारी होता चाहते थे । 

(५) क्‍या यहू मानव के लिये सम्भव है, या निरा सिद्धान्त है? 
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सिद्धान्त है, पर निरा नहीं । यह सिद्धान्त-पथ है, जो हर पथिक को उसकी 
शक्ति के अनुरूप क्रमशः लक्ष्य के छोर तक पहुँचा सकता है। 

इन बातों पर ध्यान रख जब आप मानस में वणित समस्त पात्रों पर 
टृष्टि डालते है तो विदित होता है कि उसमें मिम्न स्तर से लेकर उच्च स्तर 
तक के कई लोकाचारी पात्र मिलते हैं। आत्म-पथ के इन सब पथिकों में 
से राम और सीता लक्ष्य के निकटतम पहुँचे हुए हैं। सच पूछा जाय तो 
आत्मा और प्रकृति का जो सम्बन्ध है, अथवा होना चाहिए, वही तुलसी 
ने समाज के नर-तारियों के समक्ष नर और नारी के भेष में आदर रूप से 
प्रस्तुत किया है । 

सीता पर दोबारोपण और उसका निराकरण---सीता पर अविवेक- 
वश अदूरदाशता और दुराग्रह का केवल यह एक दोषारोपण किया गया 
हमें देखने को मिला है। उनका यह दुराग्रह दो बार हुआ । एक बार जब वे 
अयोध्या से राम के साथ वन गईं जिसके कारण राजा दशरथ के प्राण गये 
तथा कौशल्या आदि को वैधव्य भोगना पड़ा । दूसरी बार जब वे लक्ष्मण 
को कटुवचन कहुकर पंचवटी आश्रम से उनकी इच्छा के प्रतिकूल राम की 
खबर लेने के लिये भेजती हैं जिससे सब ओर आपत्तियों के ढेर लग गये वा 
असंख्यों का रक्त प्रवाह हुआ ।' 

यह तक॑ है एक ऐसे महानुभाव का जिन्होंने हमारी, समझ में, धर्मे- 
तत्व की यथार्थता को नहीं पहचाना । उन्होंने केवल परिणाम की कसोटी 
को अपनाकर यह दोषारोपण किया है, जबकि धर्म-द्रष्टा प्रधानतः साधना 
को देखता है । जिसे वे दूराग्रह कहते हैं वह यथार्थंत: सत्याग्रह (सत्य का 
आग्रह) का रूप है, जिसके महत्त्व के विषय में कम से कम इस गांधी-युग 
के समय किसो को सन्‍्देह की गुज़ाइद नहीं है। 

धर्म के दो रूप होते हैं, (१) सत्य धर्में अथवा अनवच्छिन्न धर्म और 
(२) आपड्धम अथवा दशा आदि के कारण अवच्छिन्न हो जाने वाला धर्म |. 
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सीता प्रथम प्रकार की धर्म-परायणा थीं । तुलसी ने उनका चित्रण 
उसी दृष्टि से किया है । कभी-कभी मनुष्य के सामने ऐसी परिस्थितियाँ आ 
जाती हैं कि उस सम अच्छे-अच्छे विद्वान्‌ पंडितों को यह निर्णय करना 
कठिन होता है कि कौन-सा कर्म करना श्रेयस्कर होगा---“कि कर्म किम- 
कर्मेति कवयो$यत्र मोहिता:” ।' सीता के सामने उपयुक्त दोनों बार ऐसी ही 
कठित समस्याएँ आ खड़ी थीं। प्र सत्य धर्म-निष्ठा होने के कारण उन्होंने 
दोनों बार परिणामों को चिन्ता न कर अपना तिर्णय के लिया। पहली 
बार उन्होंने पति-पत्नी के सम्बन्ध को 'जिय-देह', नदी-बारि' अथवा तनु- 
छाँह' जैसा समझ अन्य और नेह-नातों को 'तरनिहु ते ताते' जान बनवास ही 
जाना कत्त॑व्य समझा । उनका आग्रह पति के साथ जाने का किसी काम- 
वासनावश नहीं था, अपितु चौदह वर्ष तक ब्रह्मवारिणी बन कर जंगल की 
यातनाओं को अपने पति के साथ भोगने के लिये था। दूसरी बार के 
आग्रह के द्वारा भी उन्होंने छक्ष्मण को तत्काल ही राम की खबर लेने 
भेजा । उस समय लक्ष्मण के साथ इतनी लम्बी तकरीर करने का कहाँ 
अवकाश था जितनी कि बाल्मीकि रामायण में बताई गई है और जिसका 
प्रमाण आलोचक महोदय ने अपनी पुस्तक में देकर तुलसी के सक्षिप्त वर्णन 
को उनकी एक यह चाल कही है कि उन्होंने सीता की कट्टक्तियों पर 
पर्दा डालना चाहा है। यदि विषयान्तर तन होता तो हम विस्तारपृर्वक यह 
बताते कि मानस के पात्रों वा उसके लेखक की आलोचना करते समय 
वाल्मीकि रामायण अथवा किसी अन्य ग्रन्थ में दिये हुए तन्‍तामकीय पात्रों 
एवं लेखन शैलियों को आधारभूत मानना साहित्यालोचना की दृष्टि से 
निरथंक और अन्यायसंगत होता हैं। 

यदि आलोचक महोदय ने किसी एक मँजे हुए साहित्यज्ञ के मस्तिष्क 
से विचार किया होता, तो वे तुलसी के इस सक्षिप्त वर्णन को उनकी एक 
आज्ञाल न.कहकर उसे एक अनुकरणीय साहित्यिक चातुर्य की संज्ञा देते। 


२. गीता ४१६. 
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जिस विषय को वाल्मीकि ने चालीस इलोकों की ८०-८१ पंक्तियों में बद्ध 
किया है (देखो अर० का०, अ० ४५), उसी को तुलसी ने चौपाइयों की 
केवल ४ पंक्तियों मे भर दिया है। यही क्या कम साहित्यिक चातुय है ? 
फिर जिस महासकटापन्न स्थिति से घिरा हुआ वह विषय था, उस समय 
क्या, वाल्मीकि रामायण जैसा उत्तर-प्रत्युत्तरों से भरा हुआ एक हरुम्बा 
वार्तालाप किसी साहित्य-प्रवीण की दृष्टि से झोभनीय कहा जा सकता 
था ? पुन: जिन निम्नतम एवं ओछे स्तर के कद्गुतम आरोपों का सीता और 
लक्ष्मण के बीच आदान-प्रदान वाल्मीकि रामायण मे व्यक्त किया गया है; 
उन्ही जैसी कोचडू यदि तुलसी उछालते बैठते, तो कहाँ जाती, उनके दो 
मूल आदर्दा चरित्रनतायकों, सीता और लक्ष्मण की वे निमंछतम पवित्र झाँकियाँ 
जिनसे रामचरित मानस रूपी महामन्दिर का कोना-कोना सजाया गया है? 
कहाँ जा गिरता भावज-देवर की इस हुज्जतबाजी के बीच, 'मानस” का वह 
उत्कृष्ट भाव, जिसमें अ्राता की रक्षा के प्रति अआ्राता का और माता की 
आज्ञा के प्रति पुत्र का क॒तंव्य रूप उत्तरदायित्व कूट कर भरा गया है। 
वहाँ मारीच हा सीते, हा लक्ष्मण” कह कर पुकारता है तो यहाँ केवल 
'लक्ष्मण' कहकर | इसलिये यहाँ की सीता पत्नी के रूप मे पति के लिए 
छटपटाहट नहीं मचाती (वा० रा० ३॥४५॥१) । वह माता के रूप में 
पुत्न के सम्मुख व्याकुल हो कहती है “जाहु वेग्ि-सकट अति भ्राता” और 
लक्ष्मण पुत्र के रूप में माता की व्याकुलता से उत्पन्न मोहात्मक भोलेपन 
को देख मुस्कुराता हुआ “हलक्षिमण विहेंसि कहा सुनु माता” कह उठता 
है “भृकुटि विलास सृष्टि लय होई । सपनेहु संकट परइ कि सोई”” 

यदि पत्ती-पति-संबंध ही की दृष्टि से देखिए, तो उक्त आरोप निरा- 
धार ठहरता है। सीता का इष्ट था स्वामी राम | वह इंष्ट असाधारण 
काल में भी नहीं भुलाया जा सकता था। उनका तन कुछ समय के लिये 
भले ही राम से विलंग रहा, पर मन उनका सदा राम में छीन रहा । 
असाधारण काल पढ़ने पर अपने उसी इष्ट के प्रति प्रेमवद् उन्होंने अनेकों 
यावनाएँ सहीं, लक्ष्मण जैसे सुहृद को कट्ुवचन भी कह डाले, सास-ससुर 
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की सेवा करना भी छोड़ा इत्यादि पर साधारण काल में तो उन्होंने इन 
लौकिक कार्यो को भी निबाहने में कोई कर्तव्यहीनता नहीं दिखाई, जो 
हर सत्य-निष्ठ पत्नी का परम कत्तंव्य होता है। लंका-विजय के पद्चातु 
जब राम अयोध्या के राजसिहासन पर विराजमान होते है तब सीता 
राजपत्नी होते हुए भी इत सब कार्यो को किस तरह करती हैं सो 
देखिए-.- 
पति अनकूल सदा रह सीता। सोभा खानि सुसील विनीता॥॥ 
>< >< 
जद्यपि गृह सेवक सेवकिती । विपुल सदा सेवा विधि गुती॥। 
>८ >८ 
निज कर गृह परिचरजा करई। रामचन्द्र आयसु अनुसरई॥ 
>< ्‌ 
कोसल्यादि सासु गृह साहीं। सेवइ सबन्हि मान सद नाहीं।॥। 
राम पर दोषारोपण और उनका निराकरण--राम पर निम्त पाँच 
दोषों का आरोप किया गया हमने देखा है-- 
(१) निरपराध मृगों का हनन और उनका मांस-भक्षण : 
(२) लक्ष्मण के द्वारा सूपंणखा के नाक-कान कटवाना; 
(३) अपने स्वार्थ के लिये बालि का छिपकर वध करना; 
(४) घर-फोरू विभीषण को अपने स्वार्थ के लिये अपनाना; 
ओर (५) ना कुछ एक घोबी के बकते से गर्भवती सीता को निर्दयता 
पूर्वक त्याग देना । 
पाँचव दोषारोपण का सानस से सम्बन्ध नहीं--तुलूसी ने स्वयं मानस 
में इस प्रसंग को कोई चर्चा नहीं की । बाद में किन्‍्हीं लोगों ने मानस के 
अन्त में एक लवकुश काण्ड और जोड़ दिया है, जिसमें बहुत-सो अनग॑ल 
बात पाई जाती हैं । चूंकि यह मानस के बाहर का प्रसंग है इसलिए उस 
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पर विचार कर समय को व्यर्थ नष्ट करना होगा । अतः वह छोड़ दिया 
जाता है । 

रासचरित-निरोक्षग-सम्बन्धी प्रचलित पद्धति से हमारा सतभेद-- 
शेष चार प्रदतों का सम्बन्ध मानस के राम से है । इनके उत्तर आपको कई 
स्थानों पर छंका-समाधानों के रूप में पढ़ने को मिले होंगे। हमने देखा है 
कि निर्दोष-पक्ष वाले जब किसी आरोपित दोष का खण्डन अन्य किसी दूसरे 
प्रकार से नहीं कर पाते तो 'समरथ को नहिं दोष ग्रुसाईं”' कहकर अपने 
पक्ष की पुष्टि करने लगते हैं। सदोष-पक्ष वाले इसे निबंछता का प्रतीक 
कहकर उपहास-प्रदर्शश करते और कहते है कि ऐसा आदशे कौन काम का 
जिसके कार्यो का अनुकरण साधारणतया न किया जा सके। यदि समर्थ 
को दोष नहीं, तो उनका कहना रहता है कि रावण बेचारा ही क्‍यों दोषी 
बनाया गया अथवा सबलों द्वारा निबंलों का पीसा जाना क्‍यों दोष कहाता 
है ? इस प्रकार के कटाक्ष चलते हैं इन लोगों के । 

समर्थ (सम्‌--अर्थ) में पशुबल अथवा बाहुबल का भाव नही है। 
उसमें भाव है, आत्मबल का। जिसके आचारों में स्वाभाविकत: समता 
रहती है, अथवा जिसके कर्म भेद-भाव वाली बुद्धि से प्रेरित नहीं होते 
“ वही समर्थ वा निर्दोष होता है। यही कारण है कि ईश्वर को समर्थ वा निर्दोष 
कहते हैं (निर्दोषं हि सम॑ ब्रह्म) । इसी स्वाभाविक समता के आधार पर 
तुलसी ने नारद के मुख से कुछ दृष्टान्त देते हुए यह कहलवाया है--- 

'समरथ को नहिं दोष गसाईं, रवि पावक सुरसरि की नाई 

यह सामथ्यं स्वभाव से ही हो जेसा कि रवि आदि के उदाहरणों 
द्वारा प्रकट होता है। इसीलिए यह कहा दांकर सहज समरथ भगवाना! ।' 
चकि यह समतायुक्त स्वाभाविकी सामथ्य॑ प्राप्त करना अत्यन्त कठिन 
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३. गीता ५१९ 
४. सानस, बा० काँ० ६८।८ 
५. वही ६९॥३े 
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है ओर कही अविवेकी वा अभिमाती उपकी आड़ में अनाचार न करने 
छगें इसलिए तुलसी ने उसी 'समरथ को नहिं दोष ग्रुसाई” वाली पंक्ति के 
नीचे चेतावनी के रूप में यह दोहा लिखा है-- 

“जी अस हिसिवा कर्राह नर, जड़-विवेक अभिमान। 

पर्रह कल्प भरें नरक सह, जीवकि ईस समान 


जब हांंकर सहज समथ्थं हैं तो उनके इष्ट देव राम (सोइ मम इष्ट 
देव रघुबीरा)' वो सहज समर्थ होना ही चाहिए, इसमे सन्देह नहीं । 

तब फिर प्रइन यह है कि क्या दशरथ-पुत्र राम के क्ृत्यों की समीक्षा 
भी उक्त आधार पर की जाने योग्य है? क्‍या वे 'ईस' थे या 'जीव' ? वे ईद” 
नहीं थे, केवल ईश-अंश थे जैसा हर जीव होता है। साधारण जीवों की 
अपेक्षा उनमें अंशों को मात्रा अवश्य अधिक थी, जैसा तुलसी को निम्न 
पंक्तियों मे स्पष्ट है--- 

“अंसन्हु सहित देह धरि ताता, करिहुड चरित भगत सुख दाता ॥ 

और 

अंसनन्‍्ह सहित सनुज अवतारा, लेहुड दिनकर बंस उदारा।”' 

जब मनुष्य में ईश-अंशों की प्रचुर मात्रा होती है तब उसे इस विशिष्टता 
के कारण अवतार' कहते है। कभी अवतार न कहकर नरश्रेष्ठ, नरसिंह 
या पुरुषोत्तम आदि भी कहते हैं। तुलसी ने इसीलिए दद्यरथ-पुत्र राम को 
कहीं-कहीं पुरुषोत्तम भगवान्‌ भी कहा है | ऐसे ही पुरुष को साधारण भाषा में 
असाधारण मनुष्य कहा जाता है। तुलसी के उक्त कथनों पर ध्यात न रखने 
के कारण तथा उनके द्वारा राम की वन्दताओं आदि को देखकर पाठक 

६. वही ६९ 

७. वही ५०८ 

८. वही १५१४२ 

९. बही १८६॥२ 
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सामान्यतः: यह समझते हैं कि वे दशरथ-पृत्र राम को ही ईश्वर मानते थे । 

यथार्थ बात यह है कि जिस प्रकार विलियम वर्ड सदर्थ आदि प्रक्ृतिवादी 
(९०/प०७४४८) कवि किसी फूल या पक्षी को देख ईश्वरीय महिमा की 

गूंज से अपनी कविता को भर सकते है उसी प्रकार तुलसी ने दद्य रथ-पुन्र 

राम के अंग-प्रत्यंग अथवा भिन्न-भिन्न कालीन कृत्यों को देख ईश्वर के 
विभिन्न गुणों के वर्णन से वन्दनाओं आदि के द्वारा मानस को भली-भाँति 

सजाया है। वे दशरथ-पृत्र राम को पुरुषों में उत्तम अथवा असाधारण 

पुरुष ही जानते थे, और इस असाधारणता के कारण हो वे अवतार कहे 

जाते थे । 

असाधारण पुरुषों के दो प्रकार के कार्य देखने को मिलते है--एक 

साधारण, और दूसरे असाधारण । इसलिए राम के चरित्र में भी हमे उनके 

बाल्यकाल मे लेकर अन्त तक सामान्य और असामान्य कृत्य देखने को मिलते 

हैं । बन्धुओं-सखाओं के साथ खेल-कुृद जन-परिज्ञन को बाल्य-क्रीड़ाओं 

से प्रसन्न रखना इत्यादि सामान्य कम हैं। इसके विपरीत अल्पकाल में अनेक 

विद्याओं का सीख लेना, सात ताल-वृक्षों को पार करते हुए पृथ्वी को छेद 

कर उनके शर का पुनः अपने स्थान पर लौट आना, अहिल्या-उद्धार, वैरते 

हुए पत्थरों आदि द्वारा समुद्र का बाँधना इत्यादि असामान्य कार्यों के 

रृष्टांत हैं। साधारण मनुष्य असाधारण मनुष्य के अस मान्य क्ृत्यों को देख 

उन्हें चमत्कार, जादुगिरी, नज़रबन्दी आदि शब्दों से सम्बोधित करने लगता 

हैं, और यदि ऐसे कृत्य उसे स्वयं देखने को नहीं मिलते केवल उनके विषय 

में सुनता या पढ़ता है तो वह उन्हें अपनी अल्पज्ञता के कारण असम्भव या - 
गप्प समझ बैठता हैं। उसकी इस' प्रकार की धारणा उस समय और बढ़ 

जाती हैं जब कथक-वातिक लोग कई अनर्गल बातें उत्ते साथ और अधिक 

जोड़ देते हैं। यदि उपयुक्त बातों पर ध्यात रख राम के चरित्रों की समीक्षा 

की जाय तो न तो अपनी ना-समझी के कारण राम को दोषी ठहराने का 

अवकाश आवे, और न 'समरथ को नहिं दोष ग्रुसाईं' कहकर मत्त समझाने 

को बात आवे । अतः अब हम उक्त आरोपित दोषों का निरीक्षण स्वाभाविक 
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व्यवहार की दृष्टि से कर यह बतावेंगे कि तत्संबंधी शंकारये नि्मूंल हैं । 
हमने इस पुस्तक के वर्तमान अध्याय तथा उसके पूर्व और आगामी अध्यायों 
के विषयों पर विस्वारपृर्वक लिख छोड़ा था, परन्तु उनका केवल संक्षिप्त 
रूप ही देता यहाँ उपयुक्त हो सका है। 
(१) निरपराध मुर्यों का हनत और उनका मांस-भक्षण का दोषा रोप-- 
जिन पंक्तियों के कारण यह दोषारोप लगाया जाता है वे ये हैं--- 


बंधु सखा संगर्लेहि बुलाई, बन मृगया नित खेलहि जाई। 

पावन मुग सार्रह जियज।नो, प्रतिदिन नृपहिं दिख।र्वाहि आनी। 
जे मृग राम वान के मारे, ते तनु तजि सुरलोक सिधरे। 
अतृुज सखा संग भोजन कर्राहं, मातु पिता अग्या अनुसर्राह।” 


मानस-मीमांसा के लेखक इन्हें देखकर कहते है कि “रामचन्द्र गोसाईं 
जी की धारणानुसार परमात्मा के अवतार हैं' '**** और जिन्हें स्वयं 
आपने ही 'दीनबन्धु अति मृदुल स्वाभाऊ' होने की सार्टीफकेट भी दे रखी 
हैं, वे हो रामचन्तद्र ' * ' शिकार खेलने को जाते है, पर मारत है किनको ? 
दोर बब्बर, बाघ, चीते आदि को नहीं; बल्कि निरोह, निरपराध तथा प्रकृति- 
भीर पावन मृगरों को । इतना ही नहों। * "बल्कि अपने माता-पिता 
की आज्ञानुसार उन्हें अपने भाइयों तथा बन्धु-बान्धवों के साथ मिलकर 
भक्षण भी कर जाते हैं । *** * - "इस पर एक प्रतिवादी कहता है कि' * * 
-  * भोजन करहीं” मे केवल भोजन ही अभिप्रेत है, न कि मृगर्मास-भक्षण 
भी । पर यदि अन्तिम चौपाई की व्याख्या इस प्रकार की जाए तो दूसरी 
चोपाई के 'पावन मृग” का कुछ अर्थ नहीं रह जाता । 'पावन' दब्द इस बात 
को सूचित करता है कि जो मृग पवित्र थे अर्थात्‌ जिनका मांस भक्षण करने 
योग्य था उन्हीं का शिकार रामचन्र करते थे अन्यों का नहीं ।”।* 





१०. सानस, बा० काँ० २०४ १-४ 
११-१२. मानस मोमांसा, पृ० ११३ वा १३५ 
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प्रसंग है राम के बाल्यकार का वर्णन ! उसे समझने के लिये न तो 
हमें अवतार-तत्व की गहराई में जाना है, और न 'मानव-प्राणी-सुलभ- 
दुबंठताओं' के भीतर घुसना है । बाल्यकाल के कार्यो में स्वाभाविकता और 
पवित्रता रहठी है, क्योंकि उस समय बालकों मे स्वार्थ आदि से उत्पन्न 
दुर्भावनायं नहीं आ पाती । उस समय उनमे सख्य, प्रेम वा क्रीड़ा अथवा 
लीला का भाव रहता है। तुलसी ने राम के जन्मकाल से लेकर उन्तको 
हुर अवस्था का चित्रण किया है। 'कीजे सिसु लीछा अति प्रिय सीला, यह 
सुख प्रम-अनुपा' से प्रारम्भ कर “कबहूँ उछंग' 'कबहुँ वर पलना' का काल 
जब निकल जाता है, तब “'घूसर भरे तनु” पर आते हैं, और क्रमश: अन्य 
बालकीय वर्णनों के पश्चात्‌ जब राम कुछ और बड़े हो जाते हैं तब वे गुरु 
गृह पढने जाते हैं तथा फुरसत के समय समायुवाले बालकों के साथ वन में 
मृगया खेलने जाते है तुलसी का यह बाल-सख्य और “पावन मृग', हमारी 
सम्मति में, मानस को वाल्मीकि रामायण और अध्यात्म रामायण से 
कहीं अधिक ऊँचा ले गया है, क्योंकि एक तो उन ग्रस्थों ने राम के बाल- 
क्षेत्र को केवल चारों राजकुमारों के घरे में कोंढ़ कर रखा है,जब कि 
तुलसी उसे पार कर बालर-समाज में पहुँचा देते है, और दूसरे वे बालकों 
पर पौरुषेय शौय॑ का आरोप कर उनके द्वारा शेर आदि “दुष्ट मृगों' को मारने 
तथा उन्हें राजा को अपंण करने की बात कहते है जब कि तुलसी उनकी 
'स्वाभाविकी ज्ञान-बालक्रिया' के अनुरूप उनके द्वारा सरलू-सीधे छोटे-मोटे 
पावन-मृगों का मारना तथा प्रशसा-प्राप्ति की इच्छा से उन्हें छाकर राजा 
को बताना दिखाते है। इस प्रकार की सहमृगया के वर्णन के बाद तूलूसी 
सहभोज का वर्णन करते है और फिर कुछ और बाल-लीलाओ का वर्णन 
करके उस प्रसंग को यह कहकर समाप्त कर देते है---“यह्‌ सब चरित 
कहा मैं गाई। आगिलि कथा सुनहु मन लाई !” 

यदि उक्त आलोचक महोदय ने इस बाल-सख्य के प्रसग पर इष्टि 
रखी होती तो उक्त चौपाइयों में जिन शब्दों का प्रयोग तुलसी ने किया 
हैं, उनका स्वाभाविकी अर्थ न भ्रुलाया जा सकता । बालकों का वन ग्राम 
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का निकठवर्तों कोई बाहर का स्थान हो हो सकता है जहाँ छोटे-मोटे 
तीतुर-बटेर, श्वृगाल जैसे पक्षी-पशु मृगया के लिये सहज ही प्राप्त हो सकते 
हैं। यह वन वह बीहड़ बन का अर्थवाची नहों है जहाँ शेर बब्बर आदि 
रहते हैं । 'मृग' का अथ॑ लोग बहुधा 'हरिण' करते हैं। परन्तु यथार्थत: उसके 
अन्तगंत समस्त प्राणीमात्र का अर्थ निहित रहता है। 'मृगयां खेलहि' 
कहकर नुलसी वाल-केलि का भाव छलागे हैं, अन्यथा 'मृगया करहि कहते 
जैसा उन्होंने अरण्यकांड में खर-दृषण के सम्बन्ध मे कहा है। इसी तरह 
पावन का प्रयोग बालकीय पवित्र भावना को दर्शाने-निमित्त किया गया है, 
न कि मृग की पवित्रता” या भक्ष्यमांस को पवित्रता' बताने के निमित्त । 
मांस-भणण का आरोप लगाने के समर्थन में आलोचक महोदय चोथी 
चोपाई के भोजन करही” का दूसरी चौपाई के “पावन मृग” से सम्बन्ध 
जोड़ते है, तीसरी चौपाई को मानो निगल जाते है। दूसरी यदि स्वतंत्र 
नहीं है, तो स्वाभाविकत: तीसरी से सम्बन्धित होना चाहिये और है भी । 
पावन मृग” तीसरी चौपाई के 'सुरलोक सिधारे? से सम्बन्धित है, अर्थात्‌ 
वे पावन सृग” जो राम-वान से मारे जाते थे 'सुरछोक सिधारे'। चौथी 
पंक्ति में बाल्यकालीन चरित्र का भोजन-सम्बन्धी एक स्वतंत्र विषय उसी 
प्रकार है, जैसे घूछ में खेलता, मृगया खेलने जाना इत्यादि | 
उक्त चोपाइयों में 'पावन मृग और सुरलोक सिधारे' पद ही विवाद 
और दांका की जढ़ हैं। इनके रहस्य को समझने के लिये सर्वप्रथम तुलसी 
को रचना शैली को देखिए । तुलसी रामचरित्र सम्बन्धी घटनाओं का वर्णन 
करते चलते हैं, पर बीच-बीच में कहीं कही अपनी सम्मति, भावना या 
ईद्यरीय महत्व भी बताते जाते हैं। उदाहरणस्वरूप घटना है 'गुरुणह गए 
पढन रघुराई, अल्प काल विद्या सब॒ पाई । परन्तु उसी पंक्ति के 
नीचे 'जाकी सहज स्वास श्रुति चारी, सो हरि पढ़ यह कौतुक भारी” कह 
कर तुलसी ने अपनी सम्मति वा भावना प्रदर्शित की है । इसी तरह पावन 
मृग सार्राह. . .आती' यह दूसरी पंक्ति का कथन घटना सूचक है तथा 
तीसरी पंक्ति में कथित 'जें भूण रामवान. , . .सिधारे! तुलसी को उक्त 
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घटना सम्बन्धी सम्मति या भावना है। कवि' अपनी भावना का आरोप 
राम के बान पर करता है । इसलिये 'पावन मृग” का अर्थ लगाने के लिये 
न तो यह आवश्यक है कि वह तीसरी पंक्ति के 'परलोक सिधारे' से 
सम्बन्धित किया जाय और न चौथी पंक्ति के भोजन करही' से । 

तब फिर यह देखा जाय कि 'पावन' क्‍या मृग' का विशेषण है। हमारी 
सम्मति में, नहीं है। बालकों में इतनी बुद्धि नहीं होती कि वे किसी 
पशु-पक्षी की आन्तरिक बातों को जांन तत्सम्बन्धी पवित्रता-अपविन्नता का 
निर्णय कर सके । राम हो अकेले मृगया खेलने वाले नहीं थे। अन्य सखा 
भी खेलते होंगे (मृगया खेलहि) | ऐसी हालत में क्‍या सभी में पावनता 
परखने की क्षमता मानी जा सकती है? तब पावन के निम्न अर्थ हो 
सकते है--- । 

(१) देखने मे जो सुन्दर हों । बालकों की दृष्टि में जो सुन्दर दिखता 
है वही उन्तके लिये उत्तम या पवित्र होता है; अथवा 

(२) पावन! मृग का विशेषण न होकर 'मृगया” का विशेषण हो सकता 
है क्योंकि अपने बूढ़े-स्यानों को मृगया करते देख बालक भी उस कृत्य को 
करने योग्य मानने लूग जाते हैं। इस दृष्टि से उस पंक्ति का अन्चय यह 
होगा “जिय (मृगया) पावन जानी”; अथवा 

(३) पावन! जिसका विशेषण हो सकता है। उस दश्षा में अन्वय 
यह होगा--'परावन जिय मृग जानी मारहि” अर्थात्‌ अपने पवित्र मन में 
यह जानकर कि अमुक जन्तु शिकार खेलने योग्य है उसे मारते है । 

इनके अतिरिक्त यह भी सम्भव है कि कवि ने उत्प्रेक्षा अलंकार 
(४७7र्अट7८6 ८[४५7८४) के इष्टिकोण से बालहृदय की सहज पावनता 
का प्रतिबिम्बन अथवा आरोप मृग पर करके पावन जिय” न कहकर 
पावन मृग! कहा हो ! 

निष्कर्ष यह है कि एक ओर वे हैं जो राम को भोले-भाले प्राणियों को 
मार कर खाने का दोष लगाते हैं, और दुसरी ओर वे हैं जो राम के अवतारी- 
पन अथवा सामथ्यें की बात कहकर यह बताते हैं कि राम उन्हीं मृगों को 
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मारते थे जो पूव॑जन्म में कुछ भूल कर बैठने के कारण पश्ुु योनि में अपने 
पाप-फल को भोगते के लिये जन्मे थे । उन्हीं को राम मारते थे और 
परलोक भेज देते थे। यह दलील सुनकर यदि कोई विपक्षी यह कह बैठे 
कि फिर अपने बन्धु-बान्धवों या अन्य मानवों का भी हतन इसी आधार 
पर किया जा सकता है तो कोई आइचय नहीं । दोनों पक्षों की तर्क वा 
दृष्टिकोण अस्वाभाविक, अव्यवहारिक तथा अत्यन्त शिथिल् वा निर्मुल 
होने के करण, हमारी सम्मति में नितान्त अग्राह्म हैं । 

(२) लक्ष्मण के द्वारा स्पंणएखा के नाक कात कटवाना--- 

प्रसंग की मुख्य बात यह है कि सामवृत्ती, अध्यात्म-पथ पर आइरुढ़ 
ब्रह्मचारी राम-लक्ष्मण के पास सूप॑णखा असीम निर्लज्ज होकर इसलिये 
पहुँचती है कि किसी भी प्रकार से वह उनके व्रत को भंग कर सके । प्रसंग 
की गम्भी रता में न जाने वाले लोग राम पर इस सम्बन्ध में बढ़ा भारी दोष 
यह लगाते है कि उन्होंने क्षत्रिय-कुल-भूषण होकर भी एक अबला के नाक- 
कान कटवा लिये | मानस-मीमांसाकार ने इस विषय पर जो कद आलोचना 
की है वह उनकी पुस्तक पृ० १४२-१४५ पर है । उसका सार यह है कि 
सूपंगखा निरपराध थी, और रामचन्द्र असत्य बोले तथा उनका कृत्य निष्ठुर 
और बरबंर था। सूपंगखा का निरपराधीपन निम्न कारणों से बताया है--- 

(१) स्त्रियों का सुन्दर पुरुषों पर आसक्त होना स्वाभाविक है-- 
अपने मन को रोकना उसके काबू की बात न थी; 

(२) विधवाओं का पत्यन्तर वरण करता ज्ञास्त्र सम्मत है; 

(३) उस युग की सभी स्त्रियाँ स्वेच्छाचारिणी तथा पविवरण में 
पृर्णंत : स्वतंत्र थीं; तथा 

(४) सीता को भयभीत करने के लिये राम ने लक्षमण को कुँवारा 
बता स्वयं झूठ बोलकर तथा दोलापाती खेलकर उसे उकसाया; इसलिये 
उसका वह कार्य 'संगीन तथा अचानक उत्तेजना” (578ए९ बतें इपरेंदला 
77०0४०८७४०४०) नाभक नियम के अन्तर्गत आने के कारण अपराध को 
प्रिभाषा में नहीं आता । 


मूल आदर्श पर आरोपित दोष और उनका निराकरण १६१५ 


उक्त क्रम १, २, ३ मे कथित बातें यदि सत्य भी मान लो जाय॑ँ, तो भी 
न तो कोई स्त्री किसी पुरुष को उसकी कामेच्छापूर्ति के लिए बाध्य कर सकती 
ओर न कोई पुरुष ही किसी स्त्री को बाध्य कर सकता है। यदि करे, तो उसकी 
गणना सदा न्याय या नीति की दृष्टि से आततायी मे की जाती रही है। 
आवध्यकता हो, तो ऐसे आततायी को मृत्यु-दण्ड तक दिया जा सकता है: 
जैसा हम बालि-वध के प्रसंग के समय बतायगे । सूप॑णखा ऐसी निर्ूंज्ज थी 
कि उसने सती-साध्वी सीता के उपस्थित रहते हुए भी राम और लक्षमण 
के लौकिक धन से भी अधिक मूल्यवान आत्म-बन को, पहले तो अपने को 
कुमारी आदि बताकर तथा रुचिर-सुन्दर रूप बना मीठो-ठगौरी बातों द्वारा 
हरण करना चाहा, और अच्त में अपने भयकर रूप और सम्भवतः अपने 
भाइयों के वैभव तथा बल को बताकर भयभीत करके अपना मनोरथ सिद्ध 
करना चाहा। राम ने उसे पहले समझा-बुझाकर कुछ ऐसी बाते कही कि 
यदि उसमें स्त्री-जाति का स्वाभाविक भूषण, लज्जा का तनिक भी आभास 
होता, ती लौट जाती । पर वह न टली, मानो जबरन धर्म-सर्वस्व लूटना 
चाहती हो । ऐसी परिस्थिति में मृत्यु-दण्ड न देकर केवल अंग-भंग कर देना 
एक प्रकार से कम हो सजा थी। सच पूछा जाय, तो सूपपणखा न स्वयं 
संगीन वारदात करने के लिए राम-लक्षमण को उकसाया, न कि राम ने 
या लक्षमण ने । इसलिए क्रम न० ४ में दिया हुआ तक निराधार है। यह 
कहा जाता है कि राम ने लक्षमण को 'कुमार' (कुंवारा) कहकर झूठ बोला, 
और यह झूठ बोलते हुए सूपंणखा को लक्षमण के पास भेजा, इससे आरंभ 
में उकसाते का अपराध राम ने किया। नहीं, अपराध सूपंणखा ने ही 
प्रारम्भ किया और उसे घिद्ध करने के लिए अन्त तक हुठ करतो रही । वह 
कुमारो नहीं थो, दानवेन्द्र विद्युज्जिहा से विवाही जा चुकी थी (बा० रा०, 
उ9 का ० १२२) । फिर भी वह झूठ-मूठ 'कुमारी' बनकर पहुँची और राम 
से कहा कि मैं तुम्हीं को वरना चाहती हूँ। राम की अनिच्छा जानते ही 
वह उसी वरण के हेतु चट से लक्षमण के पास जा पहुँचती है। कितता 
झूठा था उसका यह व्यवहार | राम ने उसे प्रथम बार लक्षमण के पास 
११ 
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जाने के लिए नहीं कहा । केवलछ इतना ही कहा था, 'अहइ कुमार मोर 
लघु अआ्राता'। सम्भव है, राम ने कुमारी बनने वाली विवाहिता सूर्पणखा 
से व्यंग्य करने के अभिप्राय से, उसी जैसा विवाहित कुमार दिखा दिया 
हो, क्यों कि लक्षमण के साथ उन्तकी पत्नी नही थी । उसो प्रसंग में “अहइ 
कुमार मोर लघु भ्राता' के पूव. तुलसीदासजी ने एक बार “कुमारा” शब्द 
का प्रयोग और किया है, जो कुमारावस्था अथवा यौवनास्था का द्योतक है! 
अतः यह 'कुमार' भी उसी भाव के प्रदर्शनार्थ समझना चाहिए। पहली 
बार का कयत यह है-- 

पंचवटी सो गइ एक बारा, देखि विकल भट्ट जुगलकुमारा। 

(३) अपने स्वार्थ के लिए बालि का छिपकर बध करना--सुग्रीव 
अपने बड़े भाई बालि का बढ़ा भक्त था। वह मायावी दानव से बालि की 
रक्षा करने के अभिपष्राय से पीछे-पीछे दौड़ता गया। भाई की आज्ञा के अनुसार 
गुहा-मुख पर एक मास तक बालि की बाट देखता रहा । बालि के न आने 
पर उसे मृत समझ घर लौट आया। उसको. अनिच्छा रहते हुए भी मंत्रियों 
ने राज्य की सूनी गद्दी पर राज्य-प्रथा के अनुसार उसको राज्य-तिलक 
कर दिया । बालि लौटा । सुग्रीव को बैरी समझने लगा। उसकी सारी 
सम्पत्ति और स्त्री का अपहरण कर लिया, तथा उसे राज्य से निकाल 
भगाया | तब से वह बालि के डर के मारे ऋष्यमूक पवत पर रहने रूगा । 
उसके मंत्री हनुमान ने उसकी मैत्री राम से कराई । इसके बाद बालि और 
सुग्रीव का इन्द्र युद्ध हुआ, जिसमे सुग्रीव को हताश और थकित देख राम ने 
बालि को वाण मारा, जिससे वह मर गया। प्रहन यह है कि क्‍या राम ने 
छिपकर मारा और क्‍या उत्तका यह कृत्य सदोष है या न्यायपूर्ण ? 

तुलसी ने केवल यह कहा है--विटप ओट देखहि रघुराई” । इससे 
छिपकर मारने का अथ नहीं निकलता है। दोनों भाइयों का इन्द्र युद्ध हो रहा 

१३. वानर-राज्य की प्रथा के अनुसार राजगद्दी का उत्तराधिकारी 
राजा का छोटा भाई होता था, न कि पुत्र । (बा० रा० कि० कां० १७४५० ) 
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था । उन पर नजर पड़ने से उनमें से किसी का मन विचलित न होने पाये, 
इस कारण, सम्भव है वे ओठ से देख रहे हों ; परन्तु अधिक सम्भव यह है 
कि सघन जंगल होते के कारण सहज ही सघनता के कारण राम आदि 
बविटपों की ओट में हो गये हों। ऐसी दल्या में प्रधानता है 'विटप की ओट 
मे पड़ जाना” न कि 'देखहि' की। यह अथ वाल्मीकि रामायण के कथन 
से स्पष्ट हो जाता है | वहाँ यही कहा गया है कि सघन वन-स्थरू होने के 
कारण रामादि सब वृक्षों से ढक गये और वहाँ से देखते रहे। छिपकर मारने 
की बात तो पाठकों के मन में बालि के क्रीध भरे 'मारेहु मोहि व्याध की 
नाई ' दाब्दों के आने से उठो होगी । परन्तु व्याध' ३.ब्द दण्ड से दुखी बालि 
के मुख से निकला होने के कारण सत्यता का द्योतक नही कहा जा सकता, 
और सत्य भी हो, तो क्या उसका कृत्य केवल सदा छिपकर ही मारना 
होदा है ? अतएवं छिपकर मारने की बात मे हमें कोई तथ्य नहीं दिखता ॥ 
मान लीजिए, छिप कर हो मारा, तब भी राम का कृत्य नीतिमय होने के 
कारण निर्दोष है। बालि की गणना आततायी में थी। प्रमाण में यह देखिए--- 
अग्तिदोगरदइचव इस्त्रपाणिधंनापहा: ! 
क्षेत्र दारापहर्ता च षडेते ह्याततायिनः॥ 
अर्थात्‌ू---आग लगानेवाला, विष देनेवाला, हाथ मे श्र लिए हुए मारने 
को उद्यत, धन हरण करनेवाला, जमीन (खेत) छोननेवाला और स्त्री 
का हरण करनेवाला--ये छहों आतयायी होते है । 
ऐसे आततायियों को प्राण-दण्ड तक देना न्याय होता है, चाहे वह कोई 
भी क्‍यों न हो, जेसा मनु ने कहा है--- 
गुरु था बालवृद्धों वा ब्राह्मण वा बहुशुतम । 
आततायिनमभायान्त॑ ह॒न्यादेव अविचारयन्‌ 
१४. वह्षिष्ठ-स्मति ३॥१९॥ 
१५. भमनुस्मृति ८३५०॥ 
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नाततायिवधो दोषो हन्तुभंवति कद्चन। 
प्रकाश वाउप्रकादं मन्‍्युस्त॑ सन्युमृच्छति ॥ * 

तात्पय यह है कि आतताथी को, बिना सोचे-विचारे प्रकट होकर 
या छिण्कूर मारनेवाले को दोष नहीं होता । आज भी यही नीति बर्ती 
चली जा रहो है। प्रमाण-स्वरूप भारतोय दण्ड-विधान की घारा ९६ तथा 
९७ पर विशेष लक्ष्य रखते हुए ९६ से १०७ धारा तक पढिए। इस अधि- 
कार को सूत्र-हप में 'आत्म-रक्षण का अधिकार (रेा४7६ ० फापएद्वा० 
एर्न्‍४००८८) कहते है।” जब यह अधिकार किसो एक राज्य को प्रजा 
के बीच होनेवाले अपराधों से बचने के लिए सर्वत्र मान्य है, वब तो राजा 
राजा के बीच और भी अधिक मान्य समझता चाहिए : क्योंकि राजकीय 
न्यायालयों मे राजा को दण्ड उस कार में मिलना असम्भव था। ऐसी 
परिस्थिति मे यदि राम ने बालि को मारा, तो कोई पाप नही किया, क्‍योंकि 
बालि ने अपने बाहुबल या राजबल के द्वारा एक निरपराध भाई की सम्पत्ति 
तथा ब्री को छीन उसका देश-निकाला कर दिया था। इतना ही नहीं, वह 
उत्तका संभोग कर रहा था और अपनी पत्नी तारा आदि तक के द्वारा उन्हें 
लोटा देने के लिए सचेत करने पर भी अभिमानवद्य वह लौटाने को वैयार 
नही हुआ । 

उपयुक्त आत्म-रक्षण के अधिकार के अन्तर्गत कोई भी अन्य किसी 
दूसरे का सम्पत्ति शरीर आदि की रक्षा करने का अधिकारी माना जाता 
है? राम का उक्त मारने का कृत्य इस अधिकार-क्षेत्र के अन्तगंत तो था 
ही, पर मैत्री तथा इक्ष्वाकुवंशीय राजा भरत के राज्य-सेवक होने के नाते 
भी वह उचित था, क्‍यों कि एक ओर तो सुग्रीव मित्र थे और दूसरी ओर 

१६. वही, ८३५१॥ 

१७. ए0कांतसएु 8 8270 ००6 छरंदा 38 967० 49 ५96 
दाषाटंड8 रत पंहं ० एापए्थ्वा2 0८7८८” (धारा ९६ भारतीय 
दण्ड-विधान ) । 


मूल आदर्श पर आरोपित दोष और उनका निराकरण. १६५ 


बालि-राज्य यथार्थेत: इक््वाकुबंशीय राजाओं के अधिकार-द्षेत्र के भीतर 
का भाग था, जैसा कि वाल्मीकि रामायण किष्किन्धा काड के १८ वे सर्ग॑ 
से विदित होता है।..... 

(४) घर-घालक अथवा देश-द्रोही विभीषण को अपने स्वार्थ के लिए 
अपनानॉ--- 

विभीषण के सम्बन्ध में यह कहा जाता कि वह कुट्॒म्ब तथा देश का द्रोही 
था । राम ने रावण-युद्ध में सहायता पाने के स्वार्थ के हेतु उसे अपनाया 
तथा लका-विजय क पूर्व ही उसे बुद्ध बनाने के लिए लंकेश की उपाधि दे 
डाली । 

प्रसण को हत्या करनेवाले ही ऐसे तके उठायर करते है। रावण को 
उसकी स्त्री मंदोदरी तथा माल्यवंत आदि सचिव समझाते हैं कि पराई 
स्‍त्री को लौटा दो । रावण नहीं मानता । विभीषण री बार-बार चरण 
छु-छुकर गालियाँ सुनता हुआ मनाता है ; पर मानना तो दूर रहा, रावण 
उसे लात मारता है ओर निकल जाने के लिए कहता है। तब भी वह 
उसके प्रति शुभ मनोकामना प्रकट करता हुआ चार मंत्रियों समेत राम की 
शरण में जाता है । निकल जाने की बात मानस में स्पष्टरूप से नहीं आई, 
परन्तु अध्यात्म रामायण में कही गई है । राम के पास जब वह पहुँचता 
है, तब राम उसका यथोचित सत्कार-स्वागत करते है । इसके पद्चात्‌ दुष्ट 
संग के कारण वह अपने दुःखद जीवन का वृत्तान्त सुनाकर राम से शरण 
की याचना करता है। 

इन परिस्थितियों के समय क्या कोई ऐसा आलोचक, जिसे लेशमात्र 
भी मानवीय जगत्‌ की नीति, विशेषकर राजनीति का ज्ञान हो, यह कहने 
का दम भर सकता है कि दुष्ट-संग से दुखित होकर भाग आनेवाले किसी 
दरणार्थी को शरण देना नीति-विरुद्ध है? क्‍या कोई भी, जो राजा को 
नीति-पथ पर चलने के लिए उसके चरणों मे पड़-पड़ कर ठोकरों तथा 


१८. अध्यात्म रा० युद्ध कां० २३०; शरे । 
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गालियों को सहन करता हुआ बार-बार आग्रह करे और उसके न मानने 
तथा सभादि से भगाये जाने पर किसी सन्‍्मार्गी या धर्म-मूरति को दरण मे 
चला गया हो, कुट्र॒म्ब या देश का द्रोही कहा जा सकता है? यथार्थत कुछ 
में बद्ठा लगानेवाला तथा उसे नष्ट करने के लिए बीजारोपण करनेवाला 
कुटम्ब-द्रोही था रावण, और देश को अनेतिकतापूर्ण युद्ध के द्वारा बरबाद 
करनेवाला देश-द्रोही भी वहो था । विभीषण तो इसके विपरीत कुट॒म्ब 
और देश दोनों का सुहृद हितैषी था। नीति यह कहती है कि ऐसे दुष्ट 
राजा को त्याग देना ही परमोत्तम होता है--- 
“त्यजेदेक कुलस्यार्थ ग्रामस्यार्थ कुल त्यजेत्‌। 
ग्राम॑जनपदस्याथ आत्मार्थें पृथ्वीं त्यजेत्‌॥* 

अर्थात्‌--कुल के अर्थ एक व्यक्ति को, ग्राम के अर्थ कुल को, देश के अर्थ 

ग्राम को, और आत्मा के अथे पृथ्वी अर्थात्‌ समस्त लोक को त्याग दे । 
तथा 
“स्वजनापमानो . . .कुनृपस्य सेवा. . . विनाग्निसेते प्रदहंति कायम्‌ 

अर्थात--अपने जनों से अपमान और कृत्सित राजा की सेवा--ये बिना 
आग ही शरीर को जलाते है । 

राम का उहेश्य यह नहीं था कि लुंका-विजय कर वहाँ का राज्य या 

अन्य सम्पत्ति हथिया ली जाय। मानस में वाणित समस्त संघर्ष वा युद्ध आचारों 

से सम्बन्धित मानवता और पाशविकता (अमानवता ) अथवा धर्म और अधर्मे 
के बीच के है। राम किसी की सम्पत्ति हड़पने या अयोध्या राज्य का विस्तार 
करने के लिए तपस्वी तथा त्यागी बन कर वन नहीं निकले थे। उनका ध्येय 
था--फैले हुए अनाचारों के स्थान में सदाचारों की स्थापना करना | इसी लिए 
आप देखते हैं कि बानर-राज्य की गद्दी धर्म-प्रिय सुग्रीव और लंका-राज्य 
की गद्दी धर्म-प्रिय विभीषण ही को सौपी, अपने लिए कुछ भी नहीं लिया। 

१९. चाणक्य-तीति ३११०। 

२०. वही राश्ड। 


मूल आदर पर आरोपित दोष और उत्तका निराकरण. १६७ 


जब विभीषण की साधुता राम ने परख ली, तब उन्होंने देश विजय 
के पूर्व ही सच्चा जन-सेवक समझ कर उसे तिलक लगा दिया और उसे 
'लंकेश” की उपाधि से तविभूषित कर दिया। यह लिरूक राज-तिलक नहीं 
था--बह था, जन हितैषिता, ईश्वरीय ग्रुण-सम्पहछतता का तिलक, जो धर्म- 
मूति राम ने स्वयं अपने हाथ से लगाया, जेसा साधुओं आदि की जमात 
का प्रधान, योग्य शिष्य के मस्तक पर रूगा कर उसे सम्मानित करता है। 
यह भाव तुलसी की निम्न पक्तियों से बहता हुआ दिखाई देता है; राम 
कहते है--- है 
“तुम्ह सारिखे संत प्रिय मोरे, धरऊँ देह नहिं आन निहोरे। 
सगून उपासक पर हित न, निरत नीति दृढ़ नेम । 
ते नर प्रान समान मम, जिन्‍ह के द्विज पद प्रेम ॥॥ 
सुन लूंफेस सकल गन तोरे, ताते तुम अतिसय प्रिय मोरे। 


04 24 २५ 


जदपि सखा तन इच्छा नाहीं, मोर दरसु अमोध जग माहीं। 
अस कहि राम तिलक तेहि सारा, सुमन वृष्टि नभ भईं अपारा । 


राज तिलक तो उन्हें लंका-विजय के बाद ही आवश्यक सज-घज के साथ, 
राज्य-प्रथा के अनुसार चढाया गया । यह लक्षमण, सुग्रीव, अंगद आदि 
प्रमुख व्यक्तियों के द्वारा लंका ही में जाकर सम्पन्न किया गया । 


यदि आपको हमारा बताया हुआ उपयुक्त भेद न रुचे, तो भी राम 
द्वारा प्रथम तिलक ऊरूगना तथा लंकेश की उपाधि देना, उनका राजनीतिक 
चातुय॑ का ही प्रतीक है, न कि स्वार्थ का । विभीषण साधारण व्यक्ति नही 
था। वह था एक राजकुछ का, राजा का भाई । उसके पहुँचने से राम-सेना 
के सैनिक उसके प्रति सशंक थे ; इसलिए यह आवद्यक था कि उसे सब के 
सामने राम अपने हाथ से तिलक लगाकर वैसा ही सम्मानित कर, जैसा 
सुओव था। युद्ध-काल मे राम का वह सुग्रोव के समान हो सलाहकार तथा 
मित्र बनकर रहे, यह राम के मन मे आने पर उसे भी लंकेश की उपाधि 
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दी गई, ताकि 'अवधेश” 'कपीश' और 'लंकेश' तोनों एक समान स्तर पर बैठ 
युद्धादि सम्बन्धी बातचीत करने में भाग ले सके, और सैनिक गण, विभी- 
पण को भी समादरणीय समझने लगे । राम के युग मे तत्सम्बन्धी क्‍या 
राजनीति थी, यह तो कुछ नही कहा जा सकता : परन्तु यह निरुंचय है कि 
ऐतिहासिक काल में इस प्रकार की नीति बर्ती जाती थी | आजकल भी 
यह देखने में आता है, कि कुछ-कुछ भिन्नताएँ लिये हुए विद्विष्ट परि- 
स्थितियों के समय, विशेषकर विप्लवों तथा देश-देश के बीच चलते हुए 
युद्धों के समय, शरत्र-देश के किसी ऐसे महान व्यक्ति को, जो बहाँ की 
नीति से असंतुष्ट होकर दूसरे छात्र देश में आ जाता है, उसके निजी देश 
का राजा था प्रधान शासक कहकर संबोधित करने लगते हैं . जैसे--द्वितीय 
महायुद्धेके समय सुभाष बोस, जापान आदि के द्वारा भारतीय प्रतिनिधि 
की उपाधि से विभूषित किये जाने लगे थे, और उसी दृष्टि से वे लोग 
भारत के तत्कालीन अनेक संबंधों के विषय मे उनसे सैनिक आदि व्यवहार 
करते थे । 


+ 9 4; 
राम-कथा पर काल्परनिकता का दोषारोपण और उसका 
निराकरण 


राम-कथा पर दो मत--तुलसी के आदर्श थे, सीता और राम । कुछ 
लोग कहते है कि सीता और राम नाम के कोई ऐतिहासिक व्यक्ति ही नहीं 
हुए ; इसलिए सारी राम-कथा काल्पनिक होने के कारण निरर्थंक और 
निरुपयोगी है। दूसरे कुछ लोगों का मत है कि वे ऐतिहासिक व्यक्ति थे, 
इसलिए राम-कथा यत्र-तत्र कुछ अद्भुत बातों से युक्त होने पर भी जीवनो- 
पयोगी और सार्थक है । 

सोता-राम को वास्तविकता पर सन्देह होने के कारण--सीता राम 
की वास्तविकता पर सन्देह होने के कारणों का विभक्तिकरण निम्न प्रकार 
से कर लिया जा सकता है-- 

(१) कालान्तर--घटना को घटित हुए बहुत-बहुत काल हो चुका, 
इसलिए क्रम-बद्ध ऐतिहासिक ग्रन्थों की अनुपलूब्धि मे विस्मृतियाँ होना तथा 
इधर-उधर की गप-शप का जुड़ जाना स्वाभाविक है। 

(२) लेख-बंचित््य--मानस की लेखन-पद्धति आधुनिक वैज्ञानिक 
पद्धति से भिन्न है, तथा उसमे हिमकन्या अथवा बन्दर-रीछादि का मनुष्य- 
वबत कर्म करना आदि अनेक वर्णनों का भी समावेश हैं, जिन पर विश्वास 
नहीं होता । 

(३) बचन-वेचित््य--मानस में वरणित घटना-चक्र एक लम्बे १४ 
वर्ष का है। उसका पाठ करने की आदत हमें यह पंडी है कि पूरी रामायण 
कम-से-कम समय में पढ़ी जा सके। परिणाम यह होता है कि हम चौपाइयों 
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की चौपाइयाँ मिनटों मे कह तो डालते है, पर उनकी वास्तविकता जानने 
के हेतु बुद्धिबल का प्रयोग नहीं कर पाते । 

(४) चरित्र-बंचिश्य--राम और सीता की उत्पत्तियों तथा चरित्रों 
के विषय में अनेक स्थानों पर इतनी अधिक अद्श्ुतता तथा अस्वाभाविकता 
प्रदशित की गई मिलती है कि अधिकाधिक मनन करने पर भी उनमे सत्यता 
की प्रतोति नहीं होती । 

(५) राम और सीता की वंशावलियों में कई पीढ़ियों का अन्तर--- 
इस अंतर के कारण, उनकी समकालीनता सिद्ध होती नहीं दिखाई 
पड़ती । इस विषय पर मानस-मीमांसा के लेखक महोदय ने एक खासा 
लम्बा लेख लिखा है, जिस पर हमारा आलोचनात्मक मन्तव्य आपको 
आगे मिलेगा । 

मानस के तोन प्रकार के पाठक--मानस के पाठकों मे आपको तीन 
प्रकार के मनुष्य मिलेंगे । एक वे, जिनमें धर्म-वृत्ति का प्राधान्य रहता है, 
जिसके फलस्वरूप वे हर बात को, चाहे उसे वे समझ या न समझे, ईश्वर 
की अलोकिक महिमा कह कर मात लेने मे कुछ भी संकोच नहीं करते । 
दूसरे वे, जिनमें लोक-वृत्ति की प्रधानता रहती है, इसलिए वे हर एक बात 
को, जो उनकी बुद्धि के बाहर की रहती है, असत्य अथवा असम्भव आदि 
कहकर टाल देते हैं। तीसरे वे हैं, जो प्रयत्तशील होकर शंकास्पद अथवा 
विवादास्पद बातों का वैज्ञानिक या व्यावहारिक विधि से समाधान ढेंढते हैं । 
इस तीसरे वर्ग के लोगों की विशेषता होती है--मननशौरूता। 

मानसालन्तगंत अमोत्पादक कथनों का विभक्तीकरण--मानस के 
अन्तगंत अनेक कथन भ्रमोत्पादक मिलते हैं, जिनसे राम-कथा को वास्तवि- 
कता पर सन्देह होना स्वाभाविक है। उन्न सब कथनों का उल्लेख करता 
तथा उत्तका समाधान लिखना, किसी एक पग्रन्थकर्ता के लिए सम्भव नहीं, 
कम-से-कम महाकठिन अवद्य है। तिस पर इस पुस्तक में तो करना अस- 
म्भव ही है, अत: हम अपनी अल्प बुद्धि के अनुसार नीचे कुछ ऐसे विभाग 
देते हैं, जिनके अन्तगत प्राय: सभी प्रकार के अ्रमोत्पादक कथनों का समावेश 
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किया जा सकेगा, और तदनुकूल उनसे उत्पन्न भ्रमों का निराकरण करने के 
सामान्य पथ भी प्रकाश में आ सकेंगे । 

(१) वन्दतात्मक--मानस की प्रार्थनाओं या वन्दनाओं को पढते 
समय यह॒ ध्यान रखा जाय कि तुलसी एक प्राकृतिक (7एःथड) 
कवि के नाते मानव-विशेषों को देख, उनके तथा ईश्वरीय निर्गुण एवं सम्रुण 
सत्ता के---कभी अलग और कभी साथ ही साथ--ग्रुणगान करने मे प्रवृत्त 
रहते है। जहाँ जैसा उचित अर्थ जमता हो, वैसा-ही-जमाकर आत्म-सन्तोष 
तो मिलता ही है, पर साथ-ही-साथ कवि का यथार्थ भाव भी श्राह्य हो 
जाता है । 

(२) संक्षिप्तात्मकू--वाल्मीकि रामायण की अपेक्षा मानस अति 
सूक्ष्म ग्रन्थ है ; इसलिए सूक्ष्मता के कारण कुछ बातें पूर्णतः प्रकाश में नहीं 
आ पातीं, जिससे मन में संदेह उठता है : जैसे राम-जन्म-विषयक हवि के 
द्वारा पुत्रों का जन्म हो जाना। ऐसे समय पर यथासम्भव वाल्मीकि 
रामायण से हल ढूँढना चाहिए। उसको ध्यानपूर्वक पढने से ज्ञात होता है 
कि उक्त हवि एक प्रकार की ऐसी औषधि वैयार की गई थी, जिसके खाने से 
रानियों मे गर्भाधान की शक्ति उत्पन्न हुई और हवि तैयार करते समय 
राजा दशरथ की जो विधिपूरवंक गन्ध सूँघाई गई, उससे उनमें पुंसत्व शक्ति 
की पूति की गई। फिर उचित समय व्यतीत हो जाने पर ही पुत्र उत्पन्न 
हुए । 

(३) अलंकारात्मक--अनेक स्थानों पर विशिष्ट भावों का प्रदर्शन 
रूपक आदि अलंकारों के योग से किया गया है। उदाहरणार्थे---जब राम 
सीता से विवाह कर घर आते हैं, तब कहा है--'भुवन चारि दस भूधर भारी, 
सुक्ृत मेघ वरषहि सुखवारी |” यहाँ 'चौदह भुवनों' का अर्थ ईश्वर की 
विराट्‌ रचना के विराट चौदह भुवनों का नहीं माना जा सकता। तब उसे 
'इस प्रकार घटाना होगा। ईव्वरीय रचना की विशिष्टता यह है कि जो ग्रुण 
उसकी विराट रचना में विद्यमान रहते हैं, वही लघु पदार्थों मे भी होते हैं । 
'इस दृष्टि से मानव-द्वरीर के अन्दर भी चौदहों भ्रुवन्तों के लक्षण रहते हैं; 
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अत: निकटवर्ती अन्य पंक्तियों के संग में उक्त पंक्ति का यह अर्थ उपयुक्त 
होगा कि “अवध राज्य की सारी प्रजा, हर प्रकार से भीतर-बाहर सुकृत थी, 
जिसके फलस्वरूप अवध सर्व प्रकार से समुद्र जैसा परिपूर्ण हो रहा था।' 

अथवा यह घटाना होगा कि भौतिक शरीरधारी राम-सीता के विवाह- 
परिणामों के बहाने कवि ने, अपनी लेखन-पद्धति के अनुसार, व्यापक सग्रुण 
राम और सीतारूप प्रकृति की कृतशील संगति के परिणामों के क्षेत्र में 
उड़ान भरकर, सृष्टि के चौदहों भवनों मे व्याप्त आनन्द-मगल का वर्णन 
करते हुए, उस प्रसंग को “जनु एतनिञअ बिरंचि करतूती' कहकर समाप्त कर 
दिया है, और फिर भौतिकी राम-सीता-विषयक कथा के सूत्र को पकड़कर 
उसे आगे बढाया है। इस प्रकार घटित करते समय यह ध्यान में रखना 
होगा कि उस प्रसंग में 'अवध' शब्द का प्रयोग उसके मूल भावाथ॑ में किया 
गया है। अबध (अ--बध) का मूलार्थ है, वह वस्तु जिसका बंध! न होता 
हो, अथवा वह स्थिति या कृति, जिसका 'अन्तः न हो। इस दुष्टि से 
अवध' सृष्टि का द्योतक होता है । 

एक मात्र 'सत्कर्म' की कसौटी को मान्यता देनेवाले हमारे कवि तुलसी 
ने, मानवों को उस दृष्टि से, इस रूपक में तीन कोटियों में विभक्त किया 
है--विजय, जय और विप्र । विजय” उस संघष॑मय् प्राथमिक स्थिति का 
प्रतीक है, जब हरि-पद प्राप्त करने का इच्छुक मानव असत्कर्मी पर विजय 
प्राप्त करने में रत रहता है। उपरोक्त प्रकार से विजय प्राप्त मनुष्य 
जब अनेक बार विजयी होता हुआ सत्कर्म करता जाता है, तब 
उसकी सर्वत्र ज़य-जयकार होने लगती है, अतः इस द्वितीय कोटि में 
पहुँच जाने वाले व्यक्ति को कवि ने “जय संज्ञा दी है। इन दोनों 
कोटियों में रहनेवाले व्यक्तियों के विषय में यह भय रहता है कि वे कहीं 
पुन: सत्कर्म-मार्ग से च्युंत न हो जाये । यदि यह हुआ, तो वे अपने-अपने 
ढंग से अधिकाघधिक पतित होंते जाते हैं। सत्कर्म-मार्ग से च्युत होना ही 
जगतीतल पर सत्कम के प्रतीक “विप्र' का वह श्राप है, जिसके विषय में 
कवि ते उक्त रूपक में अभिव्यक्त किया है। इस कथित “विप्र” की वह 
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तीसरी कोटि है, जो हरि-निवासवाली सर्वोच्च चतुर्थ कोटि के समीप 
अथवा सद्निधि में रहती है, जिसके फलस्वरूप वह सत्कर्म-मार्ग से कभी 
विचलित नहीं होता । किन्तु 'जय' और “विजय” के विषय मे, जो हरि- 
सान्निध्य में नहीं आ पाये है, यह निश्चित नहीं रहता। कभो भी वे 
प्राकृतिक विकारों के शिकार हो सकते हैं। ये विचार दोनों को विभिन्न 
भ्रकारों से प्रभावित करने में समर्थ होते है। एक ओर “विजय' है, जो 
अहंकार, लोकेषणा आदि से विक्ृत हो, तृष्णा-वश् लौकिक वैभवों के हेतु 
असत्कर्मों की ओर 'म्ुकतने लगता है, और क्रमश: अधिकाधिक तामसी एवं 
आसुरी वृत्ति का होता हुआ घोर अत्याचारी बन बेठता है । इसीलिए कवि 
ने उसी प्रसंग में यह कहा है कि 'विप्र द्वारा श्रापित “विजय' पहले जन्म 
में तो 'हाटकलोचन' (हिरण्याक्ष) नाम से कहा “गया, भौर फिर वही 
दूसरे जन्म में घोरतम अत्याचारी “रावण” कहलाया । इसके विपरीत “जय! 
आलस्य प्रमाद आदि विकारों का शिकार बन पहले तो 'कतककसिपु! 
(हिरम्थक्श्५५) नाम से जाना गया, और फिर वही इतना आलसो तथा 
प्रमादी हुआ कि दूसरे जन्म में 'कुभकरण' कहलाया । (अ) 

(४) भाव-निरूपात्मक--मानव-जगतृ में दिव्य और अदिव्य दोनों 
प्रकार के अन्तस्थित सर्व-व्याप्त भावों का वास रहता है। उनमें से कई एक 
का प्रदर्शन मानस में व्यक्तिवाचक संज्ञाओं के द्वारा किया गया है; 
जैसे--जय और विजय को ईश्वर के द्वारपाल कहा है तथा उन्हें विप्र द्वारा 
श्राप भी देना बताया है। यथार्थ में जय आलूस आदि और विजय अहंकार 
आदि वश कर्म-च्युत (सदुकर्म ही विप्र का द्योतक है, जैसा हम पूर्व में कह 
आये है) हो जाते है । परिणाम यह होता है कि वे पतित होकर कुभकरणी 
और रावणोी वृत्ति के बन जाते है। 

(५) सिद्धात्मक--सिद्ध दो प्रकार के होते है---एक आसुरी-सिद्ध; 

१(अ) ध्यान रखिए, ये सब नाम छुृत्यों के प्रतीक भावार्थों हैं। 
'(हाटकर-हिंरण्य--स्वर्ण अर्थात्‌ द्रव्य तथा (कसिपु)--कद्यप--(सेज ) । 
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जैमे---रावण, मेघनाद आदि । दुसरे देवी-सिद्ध ; जेसे--हनुमान सीता आदि। 
परन्तु धर्म-विज्ञ आसुरी सिद्धों की, मानवता का घातक होने के कारण 
सिद्धों मे गणना नहीं करते । देवी सिद्धों की अलौकिक बातों को देख, 
उनके विश्विष्ट आचारों को सत्यता के विषय में सन्देह उठता है; जैसे--हनु- 
मान का आकाद-मार्ग से उड़ता तथा शरीर को छोटा-बड़ा अथवा हलका- 
भारी कर लेता । मानस से ज्ञात होता है कि राम-युग में विमान द्वारा तथां 
आत्माभ्यास द्वारा, दोनों विधियों से आकाश-गमन की विद्या का प्रचार 
था। विमानों द्वारा उड़ने की बात तो अब आँखों देखी होने के कारण 
विश्वसनीय हो गई, किन्तु स्वयं उड़ने की बात पर अभी विश्वास नही होता। 
परन्तु, मुझे स्वयं उसमे विव्वास है, और वह विश्वास है वैज्ञानिक्र तके के 
आधार पर । मनुष्य की आक्ृति पक्षी के समान होती है । यह समानता 
आपको उस समय झलक उठती है, जब आप समभूमि पर मुख नीचे की ओर 
कर लेट जाये, और दोनों पैरों को मिले हुए तानकर रखे तथा दोनों हाथों को 
दोनों ओर प्रायः एक सीध मे तानकर रख ले। यह आक्ृति उड़ते हुए पक्षी 
की आकृति से मिलती है, और प्राय: ऐसी ही आकृति हम आजकल 
विमानों को भी देखते है। इसी तरह वैरती हुई मछली की आक्ृति भी 
होती है । हम पानी में वैर सकते हैं; क्‍यों कि हम अपने शरीर को पानी से 
हलका बना लेना जानते हैं। यदि हम अपने शरोर को आकाश-स्थिति 
वायु से हुलका बनाने को क्षमता प्राप्त कर ले, तो पक्षियों के सप्रान कभी 
हाथ हिलाकर और कभी उन्हें स्थिर कर उड़ सकते हैं, इसमे सन्देह नहीं । 
शरोर को वायु से हलका बनाना, प्राणवायु की समुचित साधनाओ से योगी 
प्राप्त कर लेते है। हनुमान उसमें सिद्धहस्त थे । इसीलिए वे, हमारी 
समझ मे, पवन-सुत, अजनि-पुत्र, मारुति आदि नाम से विख्यात्‌ हुए। 
वायु-विद्या में सिद्ध-हस्त होनेवाला व्यक्ति रूघुकाय या दीर्घकाय बन सकता 
है, जैसे हनुमान बन जाते थे। वह हलका या भारी भी बन सकता है, अथवा 
शरीर के किसी अंग को हुलका या भारो बना सकता है, जैसे---अगद ने रावण 
के दरबार में अपने पैर को भारी बना लिया था। इस प्रकार की सिद्धियों 
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के रूप अंशत: आज भी हमें विविध रूपो में देखने मिलते है, जिनका उल्लेख 
यहाँ विस्तार भय से नहीं किया जा सकता । 

जिस तरह वायु में सिद्ध-हस्त योगी अणिमा, लघिमा, गरिमा आदि 
सिद्धियाँ प्राप्त कर लेते है, उसी तरह अन्य शेष चार तत्त्वों मे सिद्ध-हस्त 
योगी तद्‌ द॒दु क्षेत्रीय सिद्धियाँ प्राप्त कर लेते है। उदाहरण-स्वरूप हम 
सीताजी का वह दृश्य देखते है, जब उन्होने लका-विजय के परचात्‌ अग्नि- 
परोक्षा दी थी। मानस में दो प्रसंग है, जहाँ सीताजी के अग्ति-प्रवेश का 
उल्लेख हुआ है । प्रथम बार खर-दूषण-वध के पश्चात्‌ अरण्यकांड से केवल 
राम के सामने, और दूसरी बार लंका-विजय के बाद सब के सामने । प्रथम 
बार जिस अग्नि की बात आई है, वह हमारी सम्मति मे ईद्वरवाची भाव 
का द्योतक है, जैसा निम्न मंत्र में प्रयोग किया है-- 

अग्ने नय सुपथाराये अस्मान विश्वानि देव वयुनानि विद्ात ॥!* 
अर्थात्‌--हे अग्ने ! हमे उत्तम फल प्राप्ति के लिए सन्‍्मार्ग से ले चल है 
देव ! तू समस्त ज्ञान का ज्ञाता है। 

दूसरी बार जिस अग्नि की चर्चा की गई है, वह पदाथंवाची ही रही 
होगी, क्‍यों कि भारत में अति प्राचीनकाल से उसी का प्रयोग सत्य की साक्षी 
के रूप मे अभी तक देखा जाता है। पदार्थवाची अग्नि मे प्रवेश करनेवाला 
केवल तीन प्रकार से बच सकता है। एक तो अकस्मात्‌ (7676 &८८ंत८४0) 
से, जिसे ईश्वरवादी 'होनहार' अथवा “ईद्वर-कृपा' कहते हैं । दूसरे जल- 
योग में सिद्ध-हस्त होने से, अर्थात्‌ शरीर मे छीतकारी जल-योग की प्रचुरता 
क्र लेने से। और तीसरे आत्म-शुद्धता की पराकाष्ठा से। सीताजी का 
बच जाना, हमारी समझ में तीसरे कारण से हुआ होगा । चूंकि वे स्वयं 
अपनी शुद्धता का परिचय अग्नि में प्रवेश कर अपने स्वामी को देता चाहती 
थीं, इसलिए यदि वे अकस्मात्‌ बच जातीं, तो पुनः प्रवेश करती। इसी तरह 
जल-योग के द्वारा अपने शरीर को बचाने की चेष्टा करना ऐसा होता, 


-कैककलकक्त्ारंक पदक जूसक्षया लककनन्‍का परमार हिकाआ पकाारप (२: एडटर प्रकरकात, 


१. ईशोपनिबद्‌, सं० १९ का पूर्वार्ध । 
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मानो वे राम को अपने फरेव से धोखा देना चाहती है। आप कहेगे--ये 
कुछ अजोब-सी अविश्वसनोय बाते है। अविश्वसतीय होनी ही चाहिए, 
क्योंकि हमने योग-बछ का अ-आ इ-ई भो तो नहों सीखा । स्मरण कीजिए 
कि आज भी ऐसे आत्म-योगी हैं, जिनके सम्मुख आते ही क्रोध से भरे हिस्र 
पशु, कुत्ता जैसे डोलने लूगते है तथा हिंख्र मनुष्य स्तब्ब या अवाक्‌ होकर 
चुप हो जाते है। तब फिर सीता-जैसी तपस्विनी शान्ति-मूर्ति के सम्पर्क से 
घधकती आग भी शीतल हो गई हो, तो आश्चर्य नहीं ।' इस प्रसंग के समय 
तुनसीदासजी ने जो 'श्रीखंड' शब्द कहा है, वह उपरोक्त भाव का ही 
समर्थन करता है। 

(६) विकासात्मक--मानस में दीरघकाय तथा वानर-ऋक्ष-णद्ध 
के रूपों वाले व्यक्तियों का उल्लेख मिलता है। हमे उनके विषय में अ्रम 
होता है, क्यों कि हम मानवीय विकास की गति की ओर ध्यान नही देते । 
आय॑ मध्यएशिया से अथवा कही से आये, पर यह निश्चय है कि उन्होंने 
भारद के तत्कालोन वासियों को अनाय॑, दस्यु, राक्षस, म्लेच्छ आदि नाम 
दिये । क्‍यों ? केवल इसलिए नहीं कि वे उनसे घृणा करते थे, किन्तु वे उनके 
समान बौद्धिक एवं आत्म-क्षेत्र में सांस्कृत्य नहों हो पाये थे। जिस वरह 
बोद्धिक और आत्म-विकास की गति चलती है, उसी तरह शरीर-विकास भी 
होता रहा है, यह एक ऐतिहासिक सत्य है। इस दृष्टि से अध्ययन किया 
जाय, वो आरयों तथा अन्य लोगों की आकृति, रूप-रंग, डील-डोल तथा खान- 
पान सम्बन्धी असमानताओं को देख, मानस के वरणित चरित्रों पर अविश्वास 
न होगा । आज भी हमकों किसी-किसी की घुख।कृति बानर-जैसो, ताक 
वोते या रंद्ध-जैसी, रण कोयले-जैसा, रूप भयंकर राक्षस-जैसा देखने में 
आ जाता है। 





' ाफफरर इुाानलाए खयताावा- एक 


२. सीताजी कितनी पति-भकक्‍ता ओर द्ान्त-चित्ता थीं, इसे जानने 
के लिए उक्त घटना का विवरण वाल्मीकि रामायण में पढ़िए । 
३. अन्चेषकों में इस: सम्बन्ध में सतमेद है.। 
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(७) विचित्रात्मक--कुछ चरित्र मानस मे ऐसे भी आये है जिनके 
विषय में जो म्रम उठते है, उनका समाधान व्यावहारिक इष्टि से करना 
असम्भव-सा प्रतीत होता है। उदाहरण-स्वरूप कागभ्ुशंड का बालक राम 
के मुख में प्रवेश करना और सब ब्रह्माडों के दर्शत करके मुख से पुनः बाहर 
निकल आना, अथवा कल्पान्त तक सुमेठ-छिखर पर वास करना एवं 
गरुढ़ादि पक्षियों को मनुष्यवत्‌ राम-कथा सुनाना और उनके द्वारा सुनना, 
शिव का सदा कैलास पर रहना, हिमालय के पाव॑ती पुत्री का होना, 
इत्यादि । ऐसे प्रसंग आने पर यदि कोई व्यावहारिक निर्णय न हो सके, तो 
यह समझकर अ्रम-निवारण करना चाहिए कि कुछ ऐसे भाव हैं, जिनका 
प्रत्यक्षीकरण विशिष्ट आलंकारिक भाषा में परम्परा से चला आ रहा है 
ओर उन्हीं अलूुंकारों को कवि ने अपनाया है । 


राम और सीता की समकालीनता प्र सन्देह और उसका निराकरण-- 
अभी तक हमने जो कुछ भ्रम-निराकरण के बारे में व्यावहारिक एवं 
वैज्ञानिक दृष्टिकोण में कहा, वह सब निरथंक ही माना जायगा, याँद हम 
इस अ्रम को न निकाल सके कि राम और सीता समकालोन नहीं थे, जैसा 
कि मानस-मीमांसा के लेखक महोदय ने बड़ी इढता के साथ कहा है। अपनी 
इस सम्मति के हेतु उन्होंने अवध और मिथिलापुरी (जनकपुरी) के राजों 
की वशार्वालयाँ दी है। उन्होने कहा है कि “सीता-राम की समकाछीनता 
की . . .जाँच के लिए हमें पुराण-वर्णित सूर्यवशीय नरपतियों की वंद्ञावली 
की दरण लेनी पड़ेगी . . . .. . . सूयवंशीय राज-घरानों का वर्णन विष्ण- 
पुराण, श्रीमद्भागवत आदि महापुराणो तथा कतिपय अन्य, ग्रन्थों मे, है । 
.  - यहाँ यह जान लेना चाहिए कि उक्त दोनों व्यक्ति एक ही (सूये) 
वंश को दो भिन्न-भिन्न शाखाओं के आभूषण माने गये है । . . . .इन दोनों 
शखा-राजवंशों के समान मूल-पुरुष ((007707 ७97०8०४४४07) इक्ष्वाकु 
मनु थे। इश्वाकु के पुत्र थे--विकुक्षि और निरमि । विकुक्षि की शाखा अयोध्या 
में तथा निमि की जनकयुर (मिथिला) मे राज करती थी। मैंने सु्य- 
श्र 
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वंशीय राजाओं की वंशावली को पूर्वोक्त विविध ग्रन्थों से मिलाकर जो इसका 
रूप ढूँढ निकाला है. . . (वह) निम्न लिखित हैं :-- 

विकुक्षि-शाखा--( १) इक्ष्वाकु--विकुक्षि (शशाद )--पुरंजय (इन्द्र- 
वाह, कुकृत्स्थ)--अ ना--पृश्ु-विश्वगन्वि--चन्द्र (आढ्र )--पआरुवन्ताश्व 
(प्रथम )--शआवस्त--वृहदर्व---कुवलयाइव--दृढाइव--हय॑इव (प्रथम ) 
--निकुम्भ--वर्णाइव (संहताइव, बहुलाइव )--कुशाइव--सेनजित (प्रसे- 
नजित)--म्रुवनाइव (द्वितीय/. -उ 7एणा एएशज- टरशजए+हररण्य 
--पृषदथ--हय॑श्व (द्वितीय )--अरुण--त्रिबन्धन--सत्यवृत (त्रिशंकु) 
--हरिइ्चन्द्र--रोहित--हरित---चम्प (चज्चु) सुदेव--विजय--भरूक 
(कुरुक +>-वेवा--ध्ह्क--हूगर--असमंजर-- अैगु रा न -- दिलीप (प्रथम ) 
“|म "रब--वत--नाभ--हिन्घुदीप--अयुव' यु-- छू तु पण--स वंका म -- 
सुदास--सौदास-- (कल्माषपाद, मित्रंसह )--अश्मक--मूलक (नारी 
कवच )--दश रथ (प्रथम) ऐडविडू (इल्विल )--विश्वसह---खटवाँग--- 
दिलोप (द्वितीय वा दीर्घबाहु)--रघु--अज--दशरथ (द्वितीय )--रामः 
न्म्न्प्‌0 पीढ़ियाँ । 

नि्िद्ञाखा--( २) इक्ष्वाकु-निमि->मिथिल (जनक, विदेह 
उदसु--नन्दिवद्धंन--- सुकेतु--देवरात--वृहद्रथ--महावीये---. सुष्ृति 
--ष्टकेतु--हयेदब--मरु (मरुत )--प्रतीप (प्रदीपक)--कृतरथ--- 
देवमीढ--विश्रुत (विस्तृत )--महाध्ृति---कतिरात--महा रोमा--स्वर्ण- 
रोमा--हस्वरोमा--सी रध्वज---सीता>5 २४ पीढियाँ। उक्त वल्ञा- 
वलियों की पीढी से लेखक का मतलूब राज्य काल की अवधि से नहीं है, 
वरन जन्म या जीवन काल मे है। वे इस तरह की पीढी का औसत काहू 
२५ वर्ष का मानकर सीता का जन्म राम के जन्म से ६०० वष॑ पूर्व का 
मानते हैं, क्योकि वे राम से ३६ (६०-२४) पीढ़ियाँ पूर्व॑ उत्पन्न हुईं । 

यह ठीक है कि अन्वेषकों हरा विष्णु-पुराण सब पुराणों से पुराना 
माना जाता है। राज-वंशावलियों की दृष्टि से श्रीमद्भामवत आदि अन्य 
पुराण प्रायः उसकी नकल ही हैं । परन्तु विष्णु-पुराण की रचना हुए, अभी 
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तिलकजी के मतानुसार केवल १७५० वर्ष होते है। उन्होंने कहा है कि 
“पुराण-काल का आरम्भ समय सन्‌ ईस्वी के दूसरे शतक से अधिक 
अर्वाचीन नहीं माना जा सकता ।”_ श्री चि० वि० वैद्य का अनुमान लगभग 
१८०० वर्ष का है। अब देखिए, इस पुराण की रचना राम-काल के कितने 
बाद हुईं होगी । 

तिलक ने अन्य पूर्व॑वर्ती लेखकों के अनुसार विष्णु-पुराण की वशावलियों के 
आधार मानकर (महाभारत युद्ध का काल ईसा के लगभग १४०० वषे पूर्व ) 
कहा है।' परन्तु वैद्य ने विष्ण-पुराण मे दी हुईं वंशावलियों को अमान्य सिद्ध 
कर उस युद्ध का काल ईसा के लगभग ३००० वर्ष पूर्व बताया है।' अर्थात्‌-- 
तिलक के मतानुसार कृष्ण आज से लगभग ३४०० (१४००--१९५८) 
वर्ष पूर्व और वैद्य के मतानुसार लगभग ५००० (३०००--१९५८) वर्ष 
पूर्व हुए थे। राम कृष्ण के बहुत पहले हुए थे । उसी विष्णु-पुराण में राम के बाद 
३२वीं पीढी में बृहदूबल का नाम आया है; और यह बृहदबल वह था, जिसे 
“भारतीय युद्ध में अज्भु न के पुत्र अभिमन्यु ने मारा था |! यदि इस पीढियों 
का औसत काल भी २५ वर्ष मान लिया जाय, तो कृष्ण का काल रामके ३२ »८ 
२५८-८०० वर्ष प॑छे का होता है। अब यदि विष्णु-पुराण को यह बात भी 
मान ली जादो है कि राम ने “सिहासनारूढ़ होकर ग्या रह हजार वर्ष राज्या- 
शासन किया?” तो राम के रूगभग बारह हजार वर्ष बाद कृष्णावतार 
अथवा महाभारत युद्ध हुआ । परन्तु, यह न मानिए, तब भी राम ओर कृष्ण 
के बीच का समय ८०० वे उक्त आलोचक ही के गणनानुसार होता है ॥ 





४. गोता-रहस्य, १० ५६५-५६६॥। 

५. वही, पु० ५४८-५४९॥। 

६. +6 झाब्यबाए काया: $ 2 वाप्रटाडए पु० ७७-७९॥ 

७. वि्ण-युराण चतुर्थ अंदा (गीता प्रेस का नारद-विष्णु पुराण अंक ) 
पृ० ७२३॥ 

८, वही, पु० ७२२१ 
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सारांश यह है कि यदि महाभारत युद्ध की घटना का न्यूनतम समय ही मान 
लिया जाय, जैसा कि तिलूकजी ने निर्धारित किया है, तब भी विष्णु-पुराण 
का निर्माण-काल राम-काल के १४००--२००--८००5-०२४०० वर्ष के 
बाद ठहरा। इतने वर्ष के बाद लिखे जाने वाले ग्रन्थ मे दी हुई वशावलियाँ 
कहाँ रकम ठीक मात्ती जा सकती है, पाठक स्वयं विचार । तभी तो वैद्यजी 
ने कहा है कि “हमारी सम्मति में विष्ण-पुराण के कथनों का कुछ अधिक 
मूल्य नहीं है. . . .और हम नही समझते कि इसमे अधिक पौराणिक काल्‍ल- 
क्रमेण पुरावृत्त-विवरण (७7०7००४५) का मूल्य किया जा सके |” 
पुराण की रचना हमारी समझ में किसी एक व्यक्ति द्वारा नही हुई वह अनेक 
लेखेकों की सानू हिऋ स'नत्री को प्रस्तुत करता है । तभी तो उसमे कुछ अजीब- 
अजीब बातों का उल्लेख मिलता है | उदाहरणार्थ इन्ही वशावलियों को बात 
लीजिए। हर वंश को उत्त्पत्ति ब्रह्मादि देव से होना, राम का ग्यारह हजार 
वर्ष राज करता, इक्ष्ताकु के सौ पुत्र होना, राजा सगर के सुमति से साठ 
हजार पुत्रों का होना, तथा निमि का एक हजार वर्ष में समाप्त होने वाले, 
यज्ञ का करना, इत्यादि। इसी तरह राम के नौ पीढियों १हले आने वाले 
अवध: नरेश मूलक (नारी कवच) की रक्षा परशुराम के आक्रमण से नारियों 
नेघेर कर की थो, तथा ३८ पीढियों पहले के राजा अनरण्य को रावण 
ने मारा था, यह उसी विष्ण-पुराण का कथन हैं। ये रावण और परथुराम 
क्या वे ही थे, जिनसे राम को शुठभेड़ हुई थी ? क्या इतनी अधिक पीढ़ियों 
के बाद राम के जीवन-काल तक उत्तका जीवन सम्भव माना जा सकता 
है? फिर आलोचक महोदय को इतने जोइ-तोड़, ग्रुणा-भांय की , आवश्यकता 
ही क्‍या थी, जब कि उसी विष्णु-पुराण में यह रुपष्ट लिखा हैं कि राम ने 
“महादेवजी का धनुष तोड़ा और. , . ,जनक राज नन्दिनी श्री सीताजी 
को पत्नी रूप से प्राप्त किया । (तथा) दुष्ट-दलरन भगवान्‌ राम के कुश 
९, चि० वि० बेच्च कृत पल शव्काबं४दा४८ ; 5 व्लंप्रलंध्ण, 
प्रृ० ७७-७९ । 
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ओर लव नामक दो पुत्र हुए ।” ” इन बाठों को देखते हुए या तो यही कहना 
पड़ता था कि विष्ण-पुराण की वंशावलियाँ तथा कथन विश्वसनीय नहीं है; 
या राम और सोता का विवाह हुआ, इस स्पष्ट कथन ही को स्वीकार 
करना था। फिर, एक तमाशा यह भी तो देखिए। उक्त लेखक कभी तो 
वाल्मीकि की साक्ष्य देने लगते है और कभी उन्हीं को धोखेबाज कहने 
लगते है । यह देखिए, वे कहते है कि “महंषि वाल्मीकि, जो रामायण के 
रचयिता है, राजा दशरथ के परम मित्र थे। वे अवध्य दशरथ की वशा- 
वलि भली भाँति जानते थे, अतः वे कभी भी (इधर राम सीता के विवाह 
के समय) उत्तकी एक अशृद्ध वंशावली वशिष्ठ के मुँह से कहुलवा सकते थे । 
वाल्मीकि दशरथ के मित्र थे, इसलिए वे समकालीन भी थे । वे समकालीन 
थे और उन्होंने रामायण भी रची । रामायण मे उन्होंने स्पष्ट सीता और 
राम का विवाह होना बताया और सारी राम-कथा लिखी, फिर यह कैसा 
तके कि उनका विवाह नहीं हुआ, वे समकालीन नही थे । जब वहष्षिष्ठ से 
वंशावली पढवाई गई, भले ही वह राजा जनक को धोखे में डालने के 
लिए झूठी ही रहो हो, पर उससे राम-सीता की समकालीनता और विवाह 
की असत्यता कहाँ से प्रकट की जाती है ! 

फिर, आपने किसी आधार पर उपरोक्त वंशावलियों से यह अथ॑ 
निकाल लिया कि वे राज्य-उत्तराधिकारियों के जीवन-काल की द्योतक है, 
न कि राज्यकाल की, जब कि विष्णपुराण के चतुर्थ अछ्य के आरम्भ में हो 
मैत्रेयजी पराशरजी से कहते है कि “मुझे राज-वंशों का विवरण सुनने 
की इच्छा है, अत: उनका वर्णन कीजिए ।” यदि उनके और परादशरजी के 
वात लाप का अभिप्राय राजघरातों के जीवन-काल से होता, तो समस्त पुत्र 
पौत्र-प्रपौत्र तथा उनकी सनन्‍्ततियों का*विवरण आया होता,अर्थात्‌ मूल शाखाओं 
और प्रशाखाओं (००॥५६०:७४) का उल्लेख मिलता । वहाँ तो एक के 

१०. नारद-विष्ण्‌-पुराण अंक (गीताप्रेस) पृू० ७२२। 

११. सानस-प्रीमांसा, पु० १०३॥ 
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बाद एक केवल राज्य-उत्तराधिकारी का नाम आया है, जिससे स्पष्ट है 
कि वे वंशावलियाँ राज्य-काल की द्योतक हैं। फिर राज्य का उत्तराधिकारी 
हुर समय ज्येष्ठ पुत्र ही हुआ हो, सो निश्चय नहीं। ज्येष्ठ पुत्र मर गया 
हो, नालायकी आदि के कारण राजगद्टदी न पा सका हो, इत्यादि ऐसी 
कितनी बातें विचारणीय हैं । विष्णु-पुराण मे केवल इतना ही लिखा है कि 
अमुक का पुत्र अमुक हुआ । पुत्र वृद्धावस्था के समय गोद लिया हो सकता 
था : नियोग-प्रथा से उत्पन्न हो सकता था, पुत्रेष्टियज्ञ को हवि आदि के द्वारा 
भी पैदा हो सकता था । फिर पत्नी के गर्भसे उत्पन्न पुत्र पिता की किस 
अवस्था में हुआ, लम्बे काल तक राज किया या केवल चार-छे मास के राज- 
काल के बाद मर गया, या पदच्युत कर दिया। किसी वंश में स्वाभाजिकत: 
दीर्घायु किसी मे अल्पायु का होना, किसी समय या देश मे शान्ति की प्रचुरता 
के कारण लम्बा राज-काल किसी में अशान्ति अथवा जल-वायु आदि के कारण 
अल्प राज-काल का होना, ऐसी सकड़ों वास्तविकताएँ होती है, जिन 
पर विचार करने के बाद औसत काल निकाला जा सकता है। श्री रजनी- 
कान्तजी ने औसत-काल निकालने का एक यह दष्टान्त देकर बताया 
है कि इंग्लेड के बादशाहु विजयी विलियम और सम्राट पंचम जार्ज की 
जन्मतिथियों के वर्षात्मक अन्तर मे व्यतीत पीढी-सख्या का भाग देने से 
प्रत्येक पीढ़ी की औसत आयु निकल आएगी : परन्तु इधर न तो जन्म- 
तिथियाँ ही माल्म और न राज-कालीन तिथियाँ । तब फिर औसत कैसे 
निकले ? 

और भी देखिए, आपने कहीं-कहीं एक नाम के दो नाम कर दिये है; 
जैसे-..-चान्द्रयुवनाशंव को चन्द्र और युवनाइव दो भिन्न व्यक्ति लिखे हैं। इसी 
तरह चम्प (चज्चु) के बाद सुदेव का साम ठस दिया है। सुदेव (वसुदेव) 
चन्चु का दूसरा पृत्र था, जो राजा नहीं हुआ ।' इससे अवध-बंशावली की 


१२. यह हम विष्णु-पुराण में दी हुई वंशावली के आधार पर ही 
कह रहे हैं। 
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पीढियाँ बढ जाती हैं। गरज यह है कि जब विष्णु-पुराण तथा वाल्मीकि 
रामायण स्वयं राम और सीता की समकालीनता, उनका विवाह और सनन्‍्तान 
होना खुले शब्दों में कह रहे है, तब यह ॒पीढी की बात निकाल कर व्यथ॑ 
पन्‍्ते रंगे. गये । राम की ६० वीं पीढ़ी और सीता की २४ वी पीढी का 
यदि मेल और बैठालना ही है, तो आइए हम बताएँ । 

यदि विष्ण-पुराण मे कथित घटनाएँ सत्य है और यदि परशुराम और 
रावण नाम के दो-दो व्यक्ति नहीं हुए, तो यह निश्चय है कि अवध का राज्य 
बहुत दिनों से अशक्त हो रहा था| तभी तो परशुराम और रावण ने 
राम के बहुत पहले से उस पर आक्रमण कर दिये थे । बीच-बीच में 
किसी राजा ने स्थिति सुधारने का अवश्य प्रयत्न किया, परन्तु फिर भी 
राज्य-शेथिल्य नही मिटा । इसलिए, राजा दशरथ, जिन्हें स्वयं लड़ाई मे 
कैकेयी की सहायता लेनी पड़ी थी, निर्बलता के कारण रावण या राक्षसों 
का नाम सुनकर विश्वासित्र के सामने उस समय अतिशय घबड़ा रहे थे, जब 
उन्होंने राम-लक्ष्मण को अपने साथ ले जाना चाहा था। परशुराम से तो 
राम द्वारा धनुष-भंग किये जाने के बाद विश्वामित्रजी ने संधि करा दी थी। 
पर रावण का रिपुपत नहीं मिटा था । इसीलिए सम्भव है, लक्षमण ने अरण्य 
में सूुपंणपखा को देख “रिपु-वहिनी' कहा हो | राजा अनरण्य इ्वाकु के 
बाद २२ वीं पीढ़ी मे आता है। वह रावण से मारा जाता है। उसके बाद 
की ३८ पीढियों के काल में राज्य-व्यवस्था इतनी शोचनीय रही होगी 
कि वह शीघ्र ही समाप्त होती गई होगी। विकुक्षि-शखा और निर्मि-शाखा 
की प्रथम २२ पीढियाँ, सम्भव है, प्रायः समान कार तक अ.सतारूढ रही 
हों, और उसके बाद की ३८ पीढियाँ, सम्भव है, निर्मि-श्ाखा की अन्तिम 
दो पीढियो के काल में ही समाप्त हो गई हों। यह बात यदि सच मान छी 
जाय, तो अवश्य राज्य की ६० (२२--३८) पीढियाँ सिथिला-राज्य की 
२४ पीढ़ियों के बराबर हो जाती है ; परन्तु इस तके में हमें स्वयं अत्या- 
तिशयोक्ति प्रतीत होती है। सच बात यह है कि तत्कालीन वंज्ावलियों को 
जानने के लिए न तो मानस-मीमांसा के विद्वान लेखक के पास, और न्‌ 
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हमारे पास कोई स्वतंत्र प्रामाणिक साधन हैं। और न मिलना ही सम्भव 
है । हमे केवल उक्त महोदय के उन्हीं तर्कों को निराधार बताने की आव- 
इयकता थी, जिनका आश्रय लेकर उन्होंने राम-कथा को काल्पनिक सिद्ध 
करना चाहा है। राम-सीवा की वास्तविकता तथा समकालीनता के विषय 
में उन्ही ग्रन्थों के स्पष्ट वचनों के आधार पर कोई सन्‍्देह रह ही नहीं 
सकता, जितके आधार को लेकर उक्त महोदय चल पड़े | 

काल्पनिक आदर का महत्त्व--परन्तु यदि यह मान भी लिया जाय 
कि राम और सीता काल्पनिक है, तब भी वाल्मीकि रामायण का और 
मानस का, लोकहितैषिता की दृष्टि से किसी भी प्रकार न्यून महत्त्व नहीं 
कहा जा सकता, क्‍योंकि उनके जीवन-चरित्र में मानवता की वह जीती- 
जागती तसवीर उतारी गईं है कि कोई भी विचारवान पाठक उन पर 
काल्पनिकता का दोष लगाने में हिचकेगा | मानव-मात्र उनके आदर्दा-चिह्नों 
प्र चलकर, लोक और परलोक दोनों को एक साथ साध सकता है | 


*. है: 5 
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ऐतिहासिक घटनाओं का विहंगावलोकन--- 


अभी तक हमने अपना समय तुलसी सम्बन्धी कुछ ऐसे प्रारम्भिक 
सिद्धान्तों को समझने मे लगाया, जिनके जाने बिना तुलसी की क्रान्ति का 
ठीक-ठीक ज्ञान नहीं हो सकता। अब हमें प्रत्यक्ष क्षेत्र मं आकर उनके समय 
की परिस्थितियों का अवलोकन करना चाहिए, ताकि उनकी क्रास्तिकारी 
योजना यथाविधि समझ में आ जाये, अतः अब हमें इस अध्याय मे इति- 
हास के भीतर १हुँचक र संक्षिप्तत: यह देखना! होगा कि तुलसी के समय वा 
उनके पूर्व, देश या समाज की क्‍या गति-विधि थी, जिससे वें प्रभावित 
हुए । 

तुलसी का जन्म सन्‌ १५३२ में हुआ ओर रामचरित-मानस की रचना 
सन्‌ १५७५ (सं० १६३१) मे प्रारम्भ हुु--यह्‌ पहले कहा जा चुका है । 
यह समय था मुगल द्राप्गाएं - 77 और अकबर का। 
(अ) वदिक काल से मुसलूमानी आक्रमण के प्रारम्भ तक-- 


आधुनिक इतिहासकारों के मतानुसार भारतवर्ष के इतिहास का पता 
लगभग सातवीं शताब्दी ईसा-पूर्व के पहले का नहीं चलता, हालाँ कि वे यह 
भी मानते हैं कि कट्टर हिन्दू (०-:४०9०5 प्रांगघत०) की इष्टि में वह 
ईसा के लगभग तीन हजार वर्ष पूर्व से, उस समय से चला आ रहा है, जब 
कि कौरवों-पांडवों तथा राम-रावण का युद्ध हुआ, जिनका उल्लेख महाभारत 
और रामायण में किया गया है । इसका यह अर्थ नहीं कि वे इसके पूर्व के 


१, गाएव्यंओं एबड०टटा, एएी ॥ छू. 270-27!. 
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बैदिक कालीन जीवन का अस्तित्व ही स्वीकार नहीं करते। महाभारत 
और रामायण के अतिरिक्त पुराण, एक हिन्दू के लिए, प्राचीन भारत के 
इतिहास के भण्डारों का ही काम करते हैं | तुलसी ने उक्त ग्रन्थों का 
अध्ययन किया और उसमे लिखित कथावार्ताओं पर उनकी श्रद्धा भी थी, 
इसमें किसी को सन्देह करने की गुंजाइश नहीं है। परिणाम यह हुआ 
कि उन्हें न केवल सैंकड़ों राजा-महाराजाओं के, बल्कि सैकडों अन्य आदर्श 
पुरुष-स्त्रियों के दृष्टान्त पढने को मिले। इसलिए, उन्होंने मानव-जीवन का 
आदर्श उसी प्रकार प्रमोच्च नीति और धर्ममय बना रखा था, जैसा कि 
उक्त ग्रन्थों में तथा अन्य (क्वचित्‌ अन्यतोषि) ग्रन्थों में देखते को मिला। 

पौराणिक वृत्तान्तों की बात जाने दीजिए और प्राचीन इतिहास-काल 
पर आ जाइए, तो मालम होगा कि ईसा के कुछ छाताब्दियों पूव॑ भारत में 
अहिसा के अद्वितीय प्रवत्तंक पहले जेन और फिर बौद्ध-वर्म की उत्पत्ति 
हुई । जब किसी नवीन धर्म-मत का आविर्भाव होता है, तब उसके नाम 
पर उसके अनुयायियों में पर्याप्त स्फूरति दिखाई देती है। इसी तरह भार- 
तीय जोवत पर जैन और बौद्ध-वर्मे का काफी प्रभाव पड़ा, यहाँ तक कि कई 
राजा-महाराजाओं ने उनके सिद्धान्तों के प्रभाव में आकर अपने-अपने राज्यों 
का कार्यभार प्रजा-वात्सल्य, सुनीति और धर्म-परायणता से चलाया ; उदा- 
हरणार्थ--चन्द्रमुप्त मौयें, अशोक, समुद्रगुप्त, चन्द्रगुप्त (द्वितीय) और हष॑- 
वर्धन के नाम उल्लेखनीय है | सन्‌ ३०६ ई० से पूर्व चन्द्रगुप्त मौर्य के विषय 
सें युनानी मेगस्थनीज के, सन्‌ ४०६-४११ ई० में चद्धगृप्त (द्वितीय) के 
विषय में चीनी यात्री फाह्यान (?७-ता००) के, तथा ६४ ३ ई० में 
हुए के बारे में चीनी यात्री द्वेनत्साँग (प्रापदा आग) के लेखों में 
तत्कालीन व्यवस्थाओं तथा जनजीवन की स्थितियों पर काफी प्रकाश 
पढ़ता है। फाह्यान लिखतें हैं कि उन्हें प्राचीन राजधानी पाटलिपुत्र में तथा 
उसके निकटवर्ती स्थानों में ऐसा प्रतीव हुआ कि मानों वहाँ की जनता 
में उदारता और सदुगुण बत॑ने में पारस्परिक होड़ मची रहती हो, 
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27वें जं-।पर८) . . . . राज्य-व्यवस्था सौम्य और न्यायपरायण (ऊर्ोत छत 
व्वृष्पंप्कां)०) थी। प्रजा न तो पुलिस के कानून-कायदों से दुखित थी और 
न प्रत्यक्ष करों से, और न उसे यात्रा-सम्बन्धी स्वातंत्य में कोई बाधा थी । 
अप राध के लिए कठोर दण्ड नहीं रहता था; पर हिसात्मक उपद्रव या डकैती 
के लिए दाहिना हाथ काट डाला जाने का दण्ड अवद्य था। मांसादि का 
खाना तथा मदिरादि मादक पदार्थों का पीना निषिद्ध था, इसलिए मांस- 
मदिरादि के तिक्रेता कहीं नहीं दिखाई देते थे ।”' ह्वेनत्सांग ने सम्राट हष 
के निषय मे यह लिखा है कि वह हर पाँचव वर्ष कन्नौज, प्रयाग आदि जैसे 
प्रमुख स्थानों में “मोक्ष' नाम का समागम (सभा) किया करता था, जिसमें 
लाखों आदमी एकत्र होते थे। सन्‌ ६४४ में प्रयाग भें जो समागम हुआ 
था, उस समय वहाँ पर ह्देतनसांग भी उपस्थित था । समागम के समय वहाँ 
पर राज्य की ओर से सत्तर दिन तक सभी धर्म के पवित्र लोगों को खुले 
हाथ दान दिया गया, यहाँ तक कि राजा ने अपने हीरा-जवाहरात आदि 
सभी मूल्यवान्‌ पदा्थ दे डाले । राज्य-व्यवस्था बनाये रखने के लिए जो 
घोड़े-हाथी और सैनिक-शस्त्रादि की आवश्यकता रहतो है, केवल उन्ही को 
छोड़कर राजा ने प्रायः उस सारे द्रव्य का वितरण कर दिया, जो गत पाँच 
चर्षों में एकत्र किया गया था। 

परन्तु समय ने पलटा खाया । सम्राट हर्ष की सन्‌ ६४६ या ६४७ में 
मृत्यु हुई । उसकी मृत्यु होने के बाद उसका विस्तृत राज्य कई खंडों में 

२. [7फल्पंबं 02260:८८०, ए० 7॥ 9. २९२-२९३ में उद्धरित 
लेख के आधार पर। 

३. वही, पृ० २९७ पर उद्धरित लेख के आधार पर । 

४. डा० ईइ्वरीप्रसाद की साडा0ए ती वशतां& ( संस्करण सन्‌ 
१९३९) पृ०१६३ पर ह॒॑ की मृत्य होने क। समय सन ६४ या ४७विया है; 
परन्तु डा० राजपति दीक्षित ने अपने ग्रंथ तुलसीदास और उनका युग 
(संस्करण सं ० २००९) के पृष्ठ २४ पर ह॒वब॑ की मृत्यु सन्‌ ७०४ में बताई है 
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विभक्त हो गया, जिन पर छोटे-छोटे राजा स्वतंत्र रूप से राज्य करने लगे॥ 
वे लोग पारस्परिक ईर्ष्या तथा हेष के कारण आपस में लड़ने-भिड़ने लगे, 
जिसमे स्वाभाविकत: प्रजा को भी कष्ट हुए ; परन्तु वह एक ही घर में 
उत्पन्न तथा एक हो प्रकार की सस्क्ृति मे पले-पोसे लोगों की एक प्रकार 
की आपसी कलह थी ; इसलिए दूषित होते हुए भी वह असह्य नहीं हो पाई 
थी । पर, आपसी फूट ही जो ठहरी | वह कहाँ तक अहित को रोक सकती 
थी। इस फूट का लाभ उठाकर अरब की ओर से मुहम्मद के द्वारा चलाये 
गये नवीन पन्‍्थ “इसलाम' के अनुयायियों ने भारत पर रूगभग सन्‌ ७१२ 
ई० में आक्रमण प्रारम्भ कर दिये, यद्यपि उसके पूर्व भी हर्षवर्धन के राज्य- 
काल के समय मुहम्मद की मृत्यु सन्‌ ६३२ के चार-पाँच वर्ष बाद ही सन्‌ 
६३६-३७ मे उन छोगों ने समुद्र के रास्ते से दो छोटे-छोटे असफल आक्रमण 
कर डाले थे । 

मुसलमानी आक्रमणों के पूर्व भारत की कया स्थिति थी, इसके दिग्द- 
दर्शन के हेतु इम्पीरियल गजेटियर (भाग २) के विद्वान लेखक के निम्त- 
कथन्त को पढ़ लीजिए । उन्होंने कहा है-- 

“गत अध्यायों के पढने से ज्ञात हुआ होगा कि सातवों शताब्दी में 
तथा उसके पूर्व की कई पीढियों तक, भारत को खुली समभूमि और नवियों 
की घाटियों पर उस जनसमुदाय का अधिकार था, जो वहाँ का स्थिर रूप 
से वास़ी हो गया था, जो क्ृषिं तथा अन्य कलाओ (व्यवसाय) में छगा 
रहता था, जिसका साहित्य भरपूर था, जिसका तात्त्विक ज्ञान परिशुद्ध था 
और जिसको धार्मिक थारणाएँ पूर्णरूपेण सम्बन्धित थीं; और समाज- 
व्यवस्था उसकी अद्वितीय थी, जो उसी भ्रू-भाग पर क्रमश: परिवर्धित होती 
गईं थी। इसमे सन्देह नहीं कि बहुत-से आक्रमणकारी एक के बाद एक-- 
ग्रीक (यूनानी), पाथियन, सिंथियन और हुण छोग--उत्तर पश्चिमी: 
घाटियों में से होते हुए भारत में चुस आये थे, परन्तु उनमें से सब या तो अपने 
अपने देशों को लौट गये, या शीघ्रता से वहीं की जनता में घुल-मिल गये 
और अपनी उपस्थिति के कुछ निर्दिष्ट चिह्न छोड़ गये ।”” परन्तु इसके उप- 
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रांत लेखक महोदय का कथन है कि, 'इसलाम का रवैया कुछ और ही था. 
'पद्चिम तरफ से उसका वेग (?7८55प/८) लगातार बढ़ता ही आया 
और इन आक्रमणकारियों तथा यहाँ के प्राचीन निवासियों के धर्म-मतों 
में विशिष्ट रूप से भिन्नता होने के कारण अत्यन्त गंभीर तथा चिरस्थायी 
परिणाम उत्पन्न हुए ॥. . . . . उनके प्रणेता (मुहम्मद) की मृत्यु के पूर्व 
से ही इसलाम बुद्ध-प्रवृत्त (ह्र7:577) मत हो गया था : और उसके 
सचात्कालिक (770८0&7) उत्तराधिकारियों की अधीनता में ही वह 
राजनैतिक विजय का अधिक नहीं, तो उतना ही भारी साधन बन गया 
था, जितना कि वह राष्ट्रो का धर्म-परिवर्तन कराने मे सफल हुआ । थोड़े ही 
वर्षो में सीरिया, इजिप्ट और परशिया (ईरान) को नवराज्याचधिपतियों 
के सम्मुख घुटने टेक देने पड़े और परवश नवधर्म को भी स्वीकार करना 
पड़ा ।!!' 
(ब) सुसलूमानी आक्रमण-कारू से तुलसी-काल तक-- 

इस तरह आठवी शताब्दी से लेकर तुलसी के समय तक भारत के 
इतिहास मे लगभग ९०० वर्ष का एक लम्बा दृष्परिणामी थुग चला, जिसकी 
करुणाजनक और ह्ृदय-ब्रिदारक कहानी, तुलसी की कौन कहे, किसी भो 
सहृदय मनुष्य की आँखों में आँसू छाने के लिए पर्याप्त है। इस काल के तीन 
विभाग किये जा सकते है--(१)आक्रमणकारू (७१२-१२०६), (२) 
स्थापित राज्यकाल (१२०६-१५२६), और ,(३) मुगल-शासन-कारुू 
(सन्‌ १५२६ से प्रारंभ ) 

आक्रमणकाल में सबसे पहुले खलीफा के अधीनस्थ अरबों का हमला 
सन्‌ ७१२ में हुआ, जिन्होंने सिध के राजा दाहिर को मार, उसका राज्य छोन 
लिया और मुलूतान तक पहुँच गये | फिर उन तुर्को के हमले हुए, जिन्होंने 
अफ़गानिस्तान में अपनी राजघानियाँ बना ली थीं | इनमे से पहले-पहल 
गजनी के महमूद गजनवी ने सन्‌ १००० और १०२६ के बीच में हिन्दुस्तान 


सिक्का प्रलबतर ]ी्करद, 





फू फाएटाओंं इब्टटापट८ए, प्रणे श, पू० ३५० ॥ 
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पर १७ बार चढाई की । वह सन्‌ १०३० मे मर गया। उसके बाद एक 
पहाड़ी किला गौर का मुहम्मद गौरी सात बार चढ आया और अन्त को 
चढ़ाई के समय सन्‌ १२०६ में सिन्ध नदी के तीर पर गक्‍्कार लोगो द्वारा 
मार डाडा गया । 

मुहम्मद गौरी की मृत्यु के बाद हिन्दुस्तान मे नियुक्त किये गये, उसके 
एक गुलाम सरदार ऐबक (५००४) ने हिन्दुस्तान मे ही राजधानी बनाकर 
राज करना प्रारम्भ कर दिया। “शुहम्मद गौरी का वाइसराय (एा८९- 
709) ऐबक उन चौतीस मुसलमान राजाओ में से सव॑प्रथम है, जिन्होंने 
दिल्‍ली पर तेरहवी शताब्दी से लेकर सन्‌ १५२६ वक, जबकि बाबर ने 
आक्रमण किया, राज किया। ये ३४ राजा क्रमानुगत पॉच राजवंशों में 
विभकत होते हैं | पहले है ग्राम राजा, जो गौरी के गुलाम ऐबक या ऐबक 
के ग्रुलामो के वंशज हैं--ये सब तुके थे। इनके पश्चात्‌ खिलजी आये। 
ये संभवतः आदि में तुके थे, पर आचार-विचार मे प्रधानतः अफगानी 
थे। तीसरा था तुके घराने का तुगुलक । परन्तु, तैमूर के सन्‌ १३९८ में 
हिन्दुस्तान पर चढ आने के कारण तुगलक के राज्य का अंत हो गया । 
इसके बाद सैंयदों (सभ्यों) ने, जो हिन्दुस्तान के ही निवासी थे, परन्तु 
अपने-आप-को पेगम्बर मुहम्मद के कुट्म्ब के अरबी वंशज कहते थे-- 
राजधानी पर अधिकार कर लिया। पाँचवों राजवंश था अफगानी लोदियों 
का, जिन्होंने राज्य के बचे-खुचे भाग पर उस समय तक राज किया, जब 
बाबर ने उन्हें पानीपत की लड़ाई में हराकर विजय प्राप्त की ।!”* 

सन्‌ १५२६ की पानीपत को लड़ाई में अफगानों को तथा सन्‌ १५२७ 
की कनवाहा की लड़ाई में राजपुतों को हराकर बाबर ने मुगल-राज्य स्था- 
पित कर दिया ओर सन्‌ १५३० में मर गया। उप्तकी मृत्यु के उपरान्त 
उसका लड़का हुमायूं राजगद्दी पर बैठा, परन्तु हुमायूँ को राज्य चलाने मे 
कठिनाइयों का सामना करना पढ़ा । आखिर उसे सन्‌ १५४० में राजगद्ी 


छ् 
_पहास्‍ाभकाकाव; एताकन्‍क! झरना 


६, 7,806 7००८१ जराल्वा8०एका 779, पृ०७ ५९-६० | 
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छोड़कर भाग जाना पड़ा और एक अफ़गानी अफ़सर शेरखाँ (शेरशाह 
सूर) के हाथ में राज्य की बागडोर आ गई । इस तरह हुमायूँ १५ साल 
तक हिन्दुस्तान में तथा उसके बाहर इंधर-उघर भटकता फिरा और सूर- 
वंशजों का राज्य रहा । अन्त में अपने जनरर बैरमखाँ की सहायता से 
उसने फिर सन्‌ १५५५ मे हिन्दुस्तान को अपने हाथ में लेना प्रारंभ कर दिया, 
परन्तु एक साल बाद सन्‌ १५०६ मे मर गया। अकबर सन्‌ १५४२ में हुमायूँ 
की इसी भगदड़ के समय उत्पन्न हुआ था । अकबर ने सन्‌ १५५६ से सन्‌ 
१६०५ तक राज किया । उसने अपनी चाल-ढाल, नीति-चातुर्य से हिन्दू- 
मुसलमान दीनों को वश मे कर साम्राज्य की स्थापना दक्षिण तक कर दी + 
उसके पश्चात्‌ उसका लड़का जहॉगीर दिल्ली का सम्राट हुआ तथा उसने 
अपनी मृत्यु सन्‌ १६२७ तक राज्य किया । जहाँगीर को मृत्यु के चार वर्ष 
पहुले सन्‌ १६२३ में तुलसी की मृत्यु हुई । इससे स्पष्ट हुआ कि तुलसी 
हुमायूँ के काल मे सन्‌ १५३२ में उत्पन्न हुए और जब वह पुनः हिन्दुस्तान 
में आया, तब तुलसी की अवस्था लगभग २४ वर्ष की थी, अतः यह नि३चय 
है कि तुलसी ने स्वयं सूर वंशजों, हुमायू, अकबर और जहाँगीर के राज्य- 
कालों का अनुभव किया और उनके पूव का इतिहास उन्हें सुनने-पढ़ने से 
मालूम हुआ होगा । 


मुसलसान-काल के परिणास--- 


पूर्वोक्त मुसलमान आक्रमणकरियों तथा राजवंशों के समय भारत पर 
जो-जो अपत्तियाँ आईं, उनके विषय में इतिहासज्ञ प्रायः सभी एकमत है। 
इस संबंध में डां० राजपति दीक्षित ने लिखा है कि “मच्य्थलीय अरबों ने 
अचानक आक्रमण करके सिन्धप्रान्त को जीता। इसके उपरांत कोई ढाई 
सो वर्षो तक भारत में मुसलमानों का आक्रमण नहीं हुआ । इस बीच हिन्दू 
राजाओं की अहमहमिका नहीं घटी। हाँ, हिन्दू संस्कृति, कला और सम्पन्नता 
का विकास महाराजा यशोवमंन, वीसलूदेव, मुझ्ज, भोज आदि के बड़े-बड़े 
राज्यों में पर्याप्र हो गया-था । कराल-काल की गति बलवान होती है | 
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हिन्दू राजाओं के बाहुबल से लालित-पालित जिस संस्कृति, जिस कला, 
जिस श्री, जिस सम्पन्नता का विकास तब तक हुआ था, उसे भस्म करने के 
लिए खूँखार और असभ्य अफगानों के आक्रमण की भयावह ज्वाला प्रज्वलित 
हुई और वह दिन दूनी रात चौग्रुनी होकर देश की शांति श्लोर सम्पन्नता 
को भस्मोभ्ृत करते लगी। इस ज्वाछा की पहली लपट ॥नकालने वाले 
बुत-परस्ती' (मूति-पुजा) का अंत करने की तमन्ना रखने बाछे, हिन्दुओं 
के साथ युद्ध करने को जिहाद! समझने वाले महमुद गजनदी के बारह 
हमले” भारत पर हुए ओर इन में तीव-चार आक्रमणों में दे आक्रमणों मे देश का विपुर 
वैभव लुटेरों के हाथ लगा रों के हाथ लगा । साथ ही एक-से-एक बढ़कर भव्य देवालय, 
विद्यालय, तथा मठ ढहाकर गत्ते में मिला दिये गये। कितने प्राणों तो 
तलवार के घाट उतार दिये गये और कितने ही ग्रुलाम बनाकर गजनी ले 
जाये गये । महमूद के बाद मुहम्मद गोरो के सात आक्रमणों ने देश की 
दशा और भी चिन्तनीय कर दी । अंत में देश अफ़गानों के कुटिल शासन में 
ग्रसित हो गया । इत आदिम मुसलमानों के जिन.भिन्न-भिन्न सात राज- 
वंशों ने राज किया, वे सभी अपनो पीरशाही हुकूमत से बाज आने वाले न 
थे। वे इसलाम की कीति प्रशस्त रखने के लिए हिन्दुओं को सतत कष्ट 
देना ओर मंदिरों को चूर करना अपना कत्तंव्य समझते थे। इन सब में 
कुछ तो इतने कट॒टर और धर्मान्च थे कि उन्होंने हिन्दुओं को न ठो कोई 
करने दी । सिकन्दर लोदी की भाँति कितने ही मूर्ति-पूजा से-इतने चिढ़ते 
थे कि उन्होंने मंदिरों का नाम-निशान तक-सिटा , देना चाहा।' 

“इल विविध राजवंशों मे ऐसा कोई नहीं दिखाई पड़ता, जो धामिक 
पक्षपात से पूर्णतया रहित रहा हो । विजितों को ग्रुलाम बनाने या उन पर 
“जजिया' कर कछादने की कट्टरता कई में थी। जजिया की वसूली 





७. अन्य इतिहासकारों ने सत्रह हमलों क। उल्लेख किया है, जैसे 
देखो. ढेनपोल डॉाँ० ईश्वरोश्रसाद, इस्पोरियल गल्ञेटियर आदि। 
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से 'जिम्मो बेचारों को . सहनी पड़ती थी, इंने उनका 
हुदय हो जानता था। कुछ बादशाहों के शासन-काल तक तो ब्राह्मण लोग 
इस कर से बमुक्त थे, पर चोदह« शतक में फीरोज तुग्रलक ने ब्राह्मणी के 
छाख हाथ जोड़ने पर भो, उन्हें इस कर से “चित न रहने दिया । अपनी 
इस्लामी कट्टरता के कारण प्राय: इत सभी मुसलमान बादशाहों ने (इन्दुओं 
पर अत्याचार किये और उन्हें शासन-प्रबन्ध मे किसी प्रकार का विशेष 
अधिकार न दिया। यही नहीं, अनेको ने हिन्दुओं की कुल-कामि भी हुठ- 


अलाउद्दीन-जेसे नितान्त निरकुश शासक के लिए तो यह काय॑ सामान्य 
ही था, पर अन्यान्य सुल्तानों ने भी इसके कितने हो उदाहरण प्रस्तुत किये। 
चोदहने शतक में तुग़लक शाह ने बढ़ी निर्दंयता के साथ राना मल भट्ठि 
की इहिदा का अपदरण किया था।' निरोह गृक पशुओं, विशेषतया गाय 
की कुबानी भी “ल्वानों केदीत की अब थी।गो को माता कहने वाले 


“एक ओर तो पुसलूमान वादशाहों की निरकुशता, उनको स्वेच्छा- 
चारिता और उनकी धर्मान्चता से देश में अशान्त, विपन्न लोगों की आहें 
निकुल रही थी, दूसरी ओर वे बेचारे नाना प्रकार के आन्तरिक विद्रोहों तथा 
बाहरी आक्रमणों से निरन्तर भयभीत रहते.थे ! मुसलमानों के शासन-कारू 
में ही चगेजखाँ के नेतृत्व में मुगलों के आक्रमण जारी हो गये थे। ग्रुलामचंध 
वाले तो मुगलों से डरते ही थे, अलाउद्दीन-जैसा भयावह हंस शासक भौ 
मुगलों के छः बार के आक्रमण और राजधान्ती दिल्ली के घिर जाने से त्रस्त 
हो गया था। आगे चलकर तुगलकयंश के अन्तिम बादशाह मुहम्मद 
तुमलक के शासच-काल में तैमूरलूम के आक्रमण से दिल्‍ली नगर लगातार 

८. यह उन हिन्दुओं की संज्ञा थी, जो इसलाम-धर्म में आस्था न रखने 
के दण्डस्वरूप जजिया कर देते थे--हिस्द्वरी ऑव सेडीवल इण्डिया, पु० ५७ ३ 

९. “हिस्ट्री ऑव मेडीवियल इण्डिया, पु० ४३६ 

१३ 


१९४ क्रान्तिकारी तुलसी 


पाँच दिनों तक लूटे जाने के कारण खंडहर हो गया था। छाखों का कत्ल 
हुआ । खून की नदियाँ बहीं। असंख्य घन लूटा गया और बस्लियाँ उजड़ गईं। 
ऐसे समय में सुख और सम्पन्नता टिकती कहाँ ? चारों ओर अराजकता-ही- 
अराजकता थी । सोलह वर्षों की अराजकता के पीछे किसी प्रकार सेयदों 
तथा लोदी-वंश वालों ने समय-समय पर शासन अपने निबंल हाथो में लिया 
और कुछ समय तक ज्यों-त्यों उप्ते सम्हाला ; पर अन्त में बाबर के आक्रमण 
ने उनका भी अन्त कर दिया ।?”” 

इसके बाद दोक्षितजी ने कुछ इतिहास-प्रत्थों के आधार पर इंतिहास- 
कारों की नाईं तुलनात्मक दृष्टि से अकबर की प्रशसा करते हुए लिखा है 
कि “अकबर तितिक्षु था। उसमें पूव॑वर्ती मुसलमानों की कंट्टरता न थी । 
अपने साम्राज्य को स्थायी बनाने के लिए उसने हिन्दुओं को राजभक्त. 
बन।ना आवश्यक समझा । उसने राजपूतों से मेल-जोलकर हिन्दुओं से 
अच्छा बर्ताव किया । गुलामी की प्रथा बंद कर दी, जजिया कर माफ़ कर 
दिया और प्रजा को धर्म के मामले में पूरो स्वतन्त्रता दे दी । यात्रियों से जो 
कर लिया जाता था, वह माफ कर दिया । पशुओं का बलिदान बन्द कर 
द्विया। हिन्दुओं को कुछ प्रचलित कुरीतियों ; यथा--सती प्रथा, बाल-विवाह्र 
बहु-विवाह आदि को रोकते का प्रयत्त किया + हिन्दुओं को शासन-प्रबन्धः 
में स्थान दिया। उन्हें उच्च पदों पर भी नियुक्त किया । उसके सेनाध्यक्ष 
राजा भगवानदास ओर राजा मानसिह तथा उसके अर्थ-सचिव टोडरमल 
को कौन नहीं जानता ? . . . . .. . . सामान्य नोकरियों और मुंशीगीरी को 
जगहों में हिन्दुओं को जो बढ़ा प्रोत्साहन मिला, वह तो था ही, साथ ही उक्त. 
विविध परिवतंनों का प्रभाव देश की शान्दि-स्थापना में बहुत कुछ सहायक 
हुआ । मुगलों के पूर्ववर्ती मुसलमान शासकों की कठोरता के कारण जो 
अशान्ति फैली थी, वह बहुत अंझों में दूर हुई । 

“अकबर, को व्यक्तिगत मतोदष्टि देश में शान्ति-स्थापनां के लिए विशेष 





१०. तुलसॉक्लः और उनका युग, पू० २५-२७॥ 


तुलसी की पूव॑वर्ती और समसामयिक परिस्थितियाँ १९५ 


महत्त्वपूर्ण सिद्ध हुई । प्रकृतित: वह सब धर्मो के सिद्धान्तों का जिज्ञासु था। 
हिन्दू राजाओं की बेटियों मे विवाह करने के कारण उसका झुकाव हिन्दू 
धमं को ओर अधिक हो गया था।.. ... फतेहपुर सीकरी के महलों में 
बादशाह ने इबादतखाना बनवाया, जहाँ भिन्न-भिन्न मतों के आचार्य शास्वार्थ 
करते और अपने-अपने मतों का प्रतिपादन करते थे । 
2५ ह हर 

“पृव॑वर्तों मुसलमानों-जैसो कूट-नीति के परित्याग से एवं कुशल राज- 
नीतिज्ञता के अनुरोध से उदार धामिक नीति के आचरण के कारण अकबर 
के शासन-काल में अन्तरविद्रोह भी शान्त हो गये थे । इतना ही नहीं, उसके 
समय में बाहरी आक्रमणों की भी इति हो चुकी थी। अतएब, देश में शान्ति 
और सम्पन्नता छाने लगी थी | 

इस प्रशंसा के परचात्‌ दीक्षित जी लिखते है कि “इस चित्र के देखने 
से गोस्वामीजी द्वारा कथित मुग़ल राजाओं के निरंकुश उत्पातों तथा 
हिन्दू जनता की दैन्यावस्था के कथन कुछ अतिरंजित समझ पढ़ने लगेंगे | 
गोस्वामीजी परमोच्च-आचरणयुक्त भारों संत और महात्मा थे, जिससे 
अपने विचारानुसार थोड़ा-सा भी उत्पात उन्हें बहुत अखर जाता होगा। 
यहीं कारण उनके अतिरंजन का समझ पड़ता है। विपत्तियाँ थीं तो काफों, 
किन्तु उनकी मात्रा ऐसी दीघैकाय न थीं, जैसी उनके कथनों के देंखने से 
लगती हैं।. . . ... .. . कलिधम निरूपण मे गोस्वामीजी ने जो कथन 
किये हैं, वे भी बहुत करके प्रायः सभी समयों के समाज पर घटित हो 
जाते हैं ।!' 

एक ओर तो दोक्षितजी तुलसी के कथनों को अतिरंजित कहते हैं, 
और दूसरी ओर अन्य प्रसंग के समय आप कहते है कि “इस (मुगलों की )' 
शासन-प्रणालो में जकड़े हुए तुलसी के समकालीन समाज के लिए अवनति 

११. वही, पु० २८-३०॥ 

१२- वही, पू० २८-३०। 


१९६ - क्रान्तिकारी तुलसी 


के गत का द्वार उत्मुक्त था।* और फिर यह भी कहते हैं कि “शासक 
के व्यक्तिगत चरित्र का प्रभाव भी उस (प्रजा) पर बिता पड़े नहीं रहता। 
तुलसी के समकालीन समाज के समक्ष जिन सम्नाटों का उदाहरण था, वे 
थे अकबर और जहाँगीर। दोनों ही विछासी थे । अकबर को विलासिता 
का प्रमाण मीनावाजार लगवाने से बढकर क्‍या हो सकता है ? उसके हरम 
में पाँच हुजार चन्द्रमुखियों का जमघट भी तो था। उसने हिन्दू, फारसी 
मुगल यहाँ तक अरमीनिया जाति की चुनी हुई गजगामनियाँ किसलिए 
ज्रुटायी थीं । 


है ह बे 
जहाँगीर के हरम में भी बहुत-सी परियाँ पड़ो थीं। उतकी संख्या तीन 
सौ तक पहुँच गई थी ।. . . . प्रजा उसके भय से काँपती रहती थी; इस 


घोर विलासी मद्यप को जंगली जानवरों से आदमियों को लड़ाकर उनके 
टुकड़े-टुकड़े कराना प्रिय था । वह हफ्ते में पाँच दिनों हाथियों का मल्ल-युद्ध 
कराता। कहा जाता है कि किसी आशंका से उसने अपने एक मंत्री को 
मरवा डाला : किसी आदमी से एक कब्र हट गई, उसे कोड़े सार-मार कर 
उसकी धज्जियाँ उड़ा दी गईं + उसकी प्रकृति की इन कठोरताओ ने प्रजा 
के हृदय में उसके प्रति कोमल भाव न रहने दिया। वह किसी भी धामिक 
विचारखद्धति से शुन्य .था ।”* इसके साथ ही यह और जोड़ दिया जाय कि 
उसने त्‌रजहाँ के साथ किस तरह से विवाह किया, तो उसकी आचरण-हीनता 
पर्याप्त रूप में प्रकट हो उठेगी । त्रजहाँ का प्रथम नाम था, सेहरुनूनिसा । 
वह बंगाल सूबा के सुबेदार शेर अफगन को विवाही थी । शेर अफगन को 
एक दूसरे अफसर कुतुबुद्दीन ने ट्ुकड़ें-टुकड़े करवा कर मार डाछा और 
उसकी पत्नी मेहस्नुनिसा को जहाँगीर के दरबार मे भेज दिया। उसके 
क्रीब चार साल बाद, जहाँगीर ने उसके साथ अपनी शादी कर ली । 





१३. वही, पृष्ठ १२। 
१४. वही, पृष्ठ १२, १३, १४। 


तुलसी को पूव॑वर्तो और समसामयिक परिस्थितियाँ १९७ 


डा० ईव्वरोप्रसाद कहते हैं कि “यदि सब शहादत (साक्ष्य) की पूरी-पूरी 
जाँच की जाय, तो इस निष्कर्ष का निकलना अनिवाय॑ं है कि शेर अफगन 
की मृत्यु विषयक परिस्थितियाँ अत्यन्त सन्देहोत्पादक है और बादद।ह को 
उक्त दोष से विनिमृक्त करना बड़ा कठिन है ।” 


डा० दीक्षित का उपरोक्त आलोचनात्मक विवरण केवल आक्रमण- 
कारियों और शासकों की नीति और न॒शंसता आदि पर प्रकाश डालता 
है। मुसलिस सेतिको तथा नव-निवासी मुसलिम जनता की ओर से पूर्व॑- 
वासी हिन्दुओं पर धर्म-सम्बन्धी क्या-क्या आपत्तियाँ गरुजरीं, इसका कोई 
आभास उसमें नहीं मिलता, अनुमान चाहे भले ही लगा लिया जाय कि उन्होंने 
“पिया-बलर' पाकर गजब ढाये होंगे। इन अभय वर-प्राप्त मदोन्मत्त तथा 
धर्मान्चों ने कितनों की बहु-बेटियों को बिगाड़ कर अपने दीन में मिलाया 
तथा बलपूर्वक, अथवा लोभ-प्रदोभन देकर या छल-हछिद्र से कितनों का धर्मे- 
परिवत्तेन कराकर मुसलिमजन-संख्या बढ़ाई, यह इतना प्रकट है कि उसके 
लिए प्रमाण देने की आवश्यकता ही नहीं । एक ओर तो मुसलिमों की यह्‌ 
कुनीति थी और दूसरी ओर हिन्दु-समाज की भी जाति-बहिष्कार वाली 
कुनीति थी--जरा किसी ने किसी का हाथ पकड़ा, या किसी पर किसी का 
पानी का छींटा पड़ा, तो वह तत्काल जावि-च्युत और विधर्मी बना दिया 
गया ! बस, इस दुतरफा मार के कारण एक ओर तो हिन्दू-समाज की 
जन-क्षति और दूसरी ओर मुसलिमि-समाज की जन-वृद्धि का ताँता चला 
हुआ था--कितने 'चौधरी' अथवा 'सरकार' आदि “हकक्‍्क' 'खान' या 'मिर्याँ” 
बनते जा रहे थे, और कितनी बेचारी 'रामबाइयाँ' आदि 'चाँदबीबियाँ” 
आदि बनती जा रही थीं, तथा अपनी सनन्‍्तानों में जहाँगीरता उत्पन्न करती 
जा रही थीं।** ' 


अदिदाकडा प्रकाश पका वा दाकाआर(+ छए छताड ६९0 3 कदर: #लाइटात ७2०१० उम्रलटमक 


१५. डा० ईदइवरीप्रसाद कृत |्राछ0ए रण ॥909, प० ६४७॥ 
१६- जहाँगोर का प्रथम नाम सलोम था। वह आमेर (जयपुर) फे 


१९८ क्रान्तिकारी तुलसी 


हिन्दुओ का राज-पाट छोना, धन-दोलत लूटो, धर्म-मत-स्वातंत्य 
गया, रोजगार-धन्धचा बरबाद हुआ, सान-मर्यादा मटियामेद हुई--ग्रज 
यह कि सब कुछ खोया और हाथ लगी मुसलिम दरबारों एवं उच्छंखल 
मुसलिम जनता की नकल । जिनके पास कुछ सम्पत्ति बची, वे मांस-मदिरा, 
त्ताच-गान आदि में उड़ाकर विलासी बने, ओर जिनके पास कुछ नहीं बचा, 
वे गुलाम बने । कोई भिखारी बना , तो कोई केवल रोटी-भाजी पर किसी 
का ड्योढीवान; किसी को मुंशीगिरी मिलो, तो कोई सेना में भरती होकर 
कुल्हाडी का बेंट जैसा बन अपने भाई-बन्घचुओं का ही विनाश कर मुसलिम 
राज्यों की वृद्धि कराने लगा। साराश यह कि हिन्दू जनता इतनी पतित 
होती जा रही थी कि उसका कोई ठिकाना नहीं । 

पृतन भला इससे अधिक और क्‍या हो सकता है कि माता-पिता अपनी 

प्यारी सन्तातों तक को बेचने रूग गये थे---बेचत बेटा बेटकी”' * यदि कोई 
अुखम रा इस नीच कर्म को करे, तो क्षम्य हो सकता है; पर उस नीच से तो 
तीचता भी शर्मा उठती है, जो केवल द्रव्य, पद या सम्मान के हेतु अपनी 
दीन असहाय पुत्री को किसी परधर्मी के हवाले इसलिए कर दे कि वह उसका 
उपभोग कर उससे अपनी सनन्‍्तान बढाये। ऐसे पाषाण-हृदयी लोभी पिता 
से तो वह भूखा किसान या ग्वाछा लाख दर्जा अच्छा है, जो अपनी क्षुधा- 
निवृत्ति के लिए आँसू बहाती हुई अपनी दीन-अबला गाय की डोर कसाई के 
हाथ में सम्हालते समय सिसकता हुआ सनमार कर अपने घर लौटता 
है । स्मरण कीजिए सनु १५६२ का वह दुदिन, जब आमेर (वर्तमान जयपुर) 
के राजा बिहारीमल (भारमल) ने बादशाह अकबर को अपनी असहाय- 
अबला पुत्री जोधाबाई इसलिए समर्पित कर दी कि वह उसे अपनी पत्नी 
बनाकर रखे और इस लोलुप-ला लची पर अपनी छत्र-छाया का हाथ फेर कर 
राजा की पुत्री जोधाबाई वा अकबर से उत्पन्न था। उसने अत्याचारों को 
, दृष्टि से तत्कालीन मुसलमानों को भी मात कर रखा था। 
१७. कव्रिताक्ली, उ० कां० ९६। 
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उप्ते वौकरों दे दे तथा उसके पुत्र राजा भगवानदास एवं नाती राजा मानसिंह 
को मनसबदारो या सूबेदरी आदि मिल जाय । यदि भारतीयों, विशेषकर 
राजपूतों के क्षत्रित्व-भरे ऊँचे मस्तक पर कल्ूंक का बीजारोपण करने का 
सबसे अधिक दोषी इतिहास में कोई है, तो वह है यह कुल-कलंक बिहारीमल 
और उसके पृत्र-पौत्र, जिन्होंने अकबर के सैनिक होकर राजपूतों का सिर 
सदेव ऊंचा रखने वाले मेवाड़ (उदयपुर ) के राणाओं के विरुद्ध लड़कर अकबर 
के राज्य को नीव दृढ करने में प्रमुख भाग लिया । इतना ही नहीं, उन्होंने 
अपना वह दृष्टान्त प्रस्तुत कर दिया कि दूसरे हिन्दू या हिन्दू राजा भी 
अकबर या उसके पुत्र जहॉगीर की अपनी कन्याएँ समपित करने मे अपना 
अहोभाग्य मानने लगे । इस अहोभाग्य में से एक तो है बीकानेर-नरेश 
राय कल्यानमल, जिन्होंने लगभग संन्‌ १५६९ में अपने कन्यारत्न का 
अकब र को दान करके, उसके हरम' को बेगमों की संख्या बढाने मे योग दिया । 
जोधाबाई के समर्पित हो जाने के “पूर्व भी अकबर रूकमा तथा सलोमा से 
पाणिग्रहण कर चुका था। ये दोनों भी राजपूत ललनाएं थीं | अंकबर का 
हरम और भी कितनी हिन्दू नारियों से भरा था ।” अकबर के ही नही, 
जहाँगीर के हरम में भी राजा उदयर्सिहु, बीकानेर के (राय कल्यानमल 
के पुत्र) राजा रामसिह, राजा मानसिह के ज्येष्ठ पुत्र जगतसिह, रामचन्द्र, 
बुन्देला आदि की बेटिया पहुँच गई थीं।” ' 

जौ लोग यह कह कर अकवर र को प्रशंसा करते हैं कि वह धर्म के विषय 
में उदार था, क्योंकि उसने हिन्दु-मतावलूम्बियों पर लगे हुए कतिपय करों 
को बन्द कर दिया था, या कि उसने हिन्दुओं को उच्चपदों पर नियुक्त कर 
दिया, या कि उसने फतेहपुर सीकरी में सबके एकत्र होने मे लिए 'इबादत- 

१८. तुलसीदास और उनका यूग', पु० २ (लेनपोल कृत मेडीवियर 
इन्डिया, पु० २५१ के आधार पर) 

१९. वही, २० २ (प्रो० बेनीप्रसाद कृत हिस्दी आऑँव जहाँगीर' 
पु० ५३० के आधार पर) ह 
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खःना' दना दिया था और सब धर्म के लोगों को अपने-अपने मतों पर 
शास्त्रार्थ करने का अवकाश रहता था, या कि उसने सन्‌ १५८१ में 'दीन- 
इलाही' की राज्य-धीषणा कर दी थी, वे हमारी समझ मे, न तो धर्म की 
यथार्थता को जान पाये और न अकबर को ही समझ पाये । “अकबर का 
एकमात्र उद्देश्य यह था कि विद्रोही घुसलूसानों पर विजय प्राप्त की जाय 
ओर असन्तुष्ट हिन्दुओं से मेल किया जाय, जिसमे राज्य की नीव दृढ हो, 
और उसका विस्तार भी बढ़े ।'” स्वार्थे और विलास, जो अकबर मे ठसा- 
ठस भरे थे, उस काम के दो रूप है--जो मनुष्य का सबसे बड़ा बैरी हो कर 
उन अधर्मी बनाता है, जिसके विषय मे हम किसी गत अध्याय मे कह 
आगे हैं; इसलिए तुलसी, जैगे सन्‍त की दृष्टि मे अकबर धर्म-प्रिय नहीं, 
कुटिल-नीतिज्ञ रहा होगा। उसने अपने मनोरथ की सिद्धि के हेतु हो उसे 
कुटिलता पर धामिक उदारता का रंग चढाया था और उसी अभिप्राय से 
उसने हिन्दुओं की कन्याओं से विवाह किये थे। यदि वह सचमुच ही विवाह- 
सम्बन्ध बढाकर धर्मंबन्धन को तोड़ कर एकमय होने के पक्ष में था, तो उसने 
भी अपनो पुत्री-बहिन-भतीजियो का विवाह हिन्दुओं के साथ किया होता। 
अकबर की उक्त नीति को देखकर जिन लोगो ने यह मानव रखा था कि 
उसने मुसलिम धर्म का त्याग कर दिया, वे भूल में थे । इसलिए ईइवरी- 
प्रसाद ने लिखा है कि इस प्रकार की धप्रणा के लिए कोई प्रामाणिक 
आधार नहीं है। वे धर्मशास्त्री तथा उनसे सहमत होनेवाले अन्य 
बादशाह के उहेश्य (70४४८) को नहीं समझे ?' 

परन्तु देखिए | इसे न भूलिए ! सन्त मानव-मात्र का प्रेमी होता है। 
उसका प्रेम किसी व्यक्ति, जाति या सम्प्रदाय विशेष से सीमित नहीं रहता। 
वह चाहता है कि मानवता का सर्वत्र प्रसार हो, और सत्र सुख-साम्राज्य 
छा जाय, इसलिए आप यह न सोच कि तुलसी दुखित थे, केवल हिन्दुओं 
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की दुदंशा देखकर । उनका हृदय उन पातकी सुसलिसों को देखकर भी: 
रो उठता था, जिनके दुष्कर्मों के कारण हिन्दू पतित हो रहे थे, क्योंकि 
पातकी और पतित दोनों मिलकर समाज को बनाते है और दोनों क्रिया- 
प्रतिक्रिया रूप से समाज-सुख का विच्छेदन करते रहते है। सन्त की इष्टि 
में पातकी ही पतित, तथा पतित ही पातकी रहता है, क्यो कि उसकी सुख- 
दुख की कसौटी मनुष्य की आध्यात्मिक और मानसिक गतियों पर 
अवल्म्बित रहती है, न कि लौकिक दृश्यों पर । इस दृष्टि से हिन्दू और 
मुसलमान दोनों पातकी और पतित थे। समाज को दुखी बनाने का 
उत्तरदायित्व दोनों पर था । हिन्दू यदि प्रथम से कर्तव्यच्युत न होते अथवा 
अपना धर्म पालते रहते, तो मुसलमान न तो हिन्दुस्तान का राज्य पा सकते 
और न हिन्दुओं के अध्यात्म (707७८) को गिरा सकते : बल्कि उनके 
सम्पर्क या संघर्ष से मुसलमान स्वयं अपने बुरे आचरण को सुघार छेते । 
उनकी यह आचरण-हीनता अथवा आध्यात्मिक और मानसिक ह्वास 
तुलसी के दुःख का कारण बन रहा था। जिस प्रकार जिस प्रेम से 
वें हिन्दुओं के उद्धार के लिए इच्छुक थे। उसी प्रकार उसी प्रेम से वे 
मुसलमानों के उद्धार के भौ इच्छुक थे। चूंकि मनुष्य का बाह्य जीवन उसकी 
आन्तरिक गतियों का प्रकट स्वरूप होता है, इसलिए मनचली मुसल्मि 
जनता मनचले शिक्षकों तथा शासकों का अनुकरण करने से आन्तरिक 
अश्ान्ति के साथ-साथ, लौकिक-बाह्य सुख से वंचित हो रही थी। 
सुसलिमों की जान्तरिक दूषित मनोवृत्ति का बाह्य प्रस्फुटत का एक 
प्रकार तो वही था, जिससे हिन्दुओं पर आघात किया गया और किया 
जाता था ; या जिसके विषय में अभी कुछ पहले कह चुके है । दूसरा प्रकार 
वह था, जिससे वे स्वयं अपने-आप को आहत करते जाते थे। इस दूसरे 
प्रकार के तीन रूप विशेष उल्लेखनीय हैं--- 

(१) अतिशाय सदिरा-पान--यह सव्वे-विदित है कि मदिरा-सेवन 
वाले नशे में चूर होकर पागल बन अपने तथा दूसरों के प्रति कई घणित 
अनर्थ कर बैठते है । इसके अतिरिक्त वे विशेषकर मध्यम और निम्न वर्ग 
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के लोग आर्थिक दुर्गति क॑ शिकार बन जाते है और अपने जआश्रिितों को भी 
दर-दर के भिखारी बता डालते है। मुसलिमों के अनेक घरों में यह दुर्गति 
डेरा डाले हुए दिखाई देती थी । 

(२) नार०विलासक्ष--कामान्धतावश नारी वर्ग के साथ नाच- 
गान तथा भोग-विलासादि मे अधिक समय और द्रव्य नष्ट किया जाता 
था, फलत: शारीरिक रोग, व्यभिचार की वृद्धि तथा नत॑कियों एवं वेश्याओं 
की सख्या बढने से मुसलिम-समाज की स्थिति जोचनीय होती जा रही थो, 
और उसकी बू हिन्दू-समाज मे फैलती जा रही थी । 

(३) कंचन-मोह--सम्पत्ति-लोभ, विशेषकर राजघरात्तों में इतना 
अधिक था कि उसके वश्ञीभृत हो, पिता पुत्र का, पुत्र पिता का, भुलाम मालिक 
का, सरदार-सूबेदार राजा का खुलेआम या षड़यंत्रो के द्वारा परस्पर कत्ल 
करना-करातना निश्चि-दिन का काम हो यया था। कौट्रम्बिक प्रेम का प्राय: 
लोप-सा हो गया था। न जाने किस समय कौन लड़का या सरदार, कौन 
नवाब या सूबेदार बागी हो जाय और खून की नदियाँ बह जाबें, यही शंका 
बनी रहती थी। इस तरह यह मुसलूमानी काछ घुसलिमों का एक शंका- 
अस्त, द्रव्य-छोलुप एवं पारस्परिक रक्त-प्रवाहक जीवन का इतिहास है, 
जो सारे समाज को दूषित कर रहा था । 

यदि थोड़ी देर के लिए यह मान लिया जाय, जैसा कि बहुत-से इति- 
हासकार समझते है कि अकबर की उदार कही जाने वाढी धामिक नीति 
की तह में कोई राजनोतिक चाल तहीं थी, तो भी तुलसी की दृष्टि मे वह 
उपेक्षणीय ही हो सकती थी : क्योकि सैकड़ों वर्षों की पली-पोसी दूषित 
पद्धति में उसका व्यक्ति-विशेष के विचाराधीन होने के कारण आ जाना 
क्षणिक ही था। महापुरुषों का विरोध दूषित पद्धतियों या व्यवस्थाओं से 
रहता है, और इतिहास से सिद्ध है कि दृषित व्यवस्था-काल के समय 
कभों-कभी बीच मे कोई एकाथ सच्चरित्र मनुष्य भी आ जाता है, जो उसका 
पूर्णतः अथवा अंशत: विरोध करता हुआ, अपने कतंव्यों को निबाहता रहता 
है; परन्तु इतने से ही कहीं पद्धति का दोष मिटता है । वह तो एकाघ स्थान 


तुलसी की पूर्ववर्ती और समसामयिक परिस्थितियाँ. २०३ 


'पर थोड़े समय के लिए ताम-मात्र को अवष्द्ध होकर ज्यों-की-त्यों बनी रहती 
है। तुलसी का विरोध था, घुसलमाती बहुमुखी दूषित पद्धति से, जो लग- 
भग ९०० वर्षो से चली आ रही थी और जो अकबर के बाद भी कई वर्षों 
तक कायम रही, यहाँ तक कि औरंगजेब के समय उसने पुनः अत्यन्त भीषण 
रूप धारण कर लिया । इसी कारण, हमे पूर्वोक्त विवरण में तुलूसी के 
बहुत पहले के इतिहास पर प्रका4 डालना पड़ा तथा इसी कारण राम- 
चरित-मानस के रचना-काल (१५७५-७७) के बाद के कुछ का के इलि- 
हास पर भो इष्टि रखती पड़ी । 

पूर्ववर्तोी ओर समसामयिक पद्धतियाँ 

समाज का कार्य कई क्षेत्रों से सम्बन्ध रखता है, ओर तदूनुसार तत्‌. 

'तत क्षेत्रीय उसकी रूढियाँ या पर्दधातयाँ बन जाती है, जो यथार्थ: एक दूसरे 
से सम्बन्धित रहती है। इन सब का समावेश निम्न विभागों में हो जाता 
है; यथा--(१) राज्य-पद्धति, (२) आधिक-पद्धति, (३) सामाजिक 
(०८ं») पद्धति, (४) शिक्षा-पद्धति, (५) धा्भिक-पद्धति और 
'(६) साहित्य-पद्धति । यों तो पूर्वोक्त विवरण से इनके विषय में कुछ-न- 
'कुछ अनुमान लरूगराया जा सकता होगा, पर उतना ही पर्याप्त नहीं हैं । 
'इसलिए उन पर पृथक्‌-पृथक्‌ विचार करना आवश्यक है । 

(१) राज्य-पद्धति-- 

निचोड़ रूप से यदि कहा जाय, तो कह सकते हैं कि मुसलिम-शासन 

मूलतः: सैनिक और कट्टर साम्प्रदायिक (इसलामी) था, तथा अराजकता, 
विषमता एवं अन्याय उसके अंग थे। राजा-प्रजा तथा प्रजा-प्रजा के बीच 
'बड़ी गहरी खाइयाँ थीं। एक ओर बड़े-बड़े मनसबदार, नवाब, सरदार, 


मा का जाकर धा्तारवफ़ा पट सका: विदा कमा: पड्रशासताए शडपालाएआ समपरदइण+ परन्‍थबाइ 


२२. मुगल बादशाहत के समय कुछ लोगों को राज्य की ओर से कुछ 
रकम मिला करती थी, जिसके बदले में, उन्हें उक्त रकम के अनुपात से कुछ 
निश्चित थोड़े और सेनिक सवार रखने पड़ते थे। युद्ध के समय अथवा जनय 
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सुबेदार, जागीरदार आदि भोग-विलास में मस्त रहते थे, तो दूसरी ओर 
क्षुता से पीड़ित लाखो-करोड़ो लोग बिलखते थे। एक ओर मुसलमान 
प्रजा निभंय और चह॒शंस थी, ठो दूसरी ओर हिन्दू प्रजा मुसलिम राजाओ 
एवं घुसलिम प्रजा से सर्देव सशंकित रह जीवन-नर्वाहु करती थी । एक ओर 
स्वेच्छाचारी मुसलमान हिन्दुओं की बहु-बेटियों, बहिन-भानजियों की बेइ- 
ज्जती करने अथवा उनके दीन-धर्मं बिगाड़ने मे निडर रहते थे, तो दूसरी 
ओर हिन्दू मुसलमान की स्त्रियों को आँख उठाकर देखने में भयभीत रहते 
थे। एक ओर मुसलमानों पर कोई धारमिक कर नहीं लगाया जाता था, 
तो दूसरी ओर हिन्दू प्रजा 'जजिया' आदि धाभिक करों के बोझ से दबी 
जा रही थी । एक ओर तलवार का बल और राज-सम्मान का प्रलोभन 
“बुतपरस्त” या क्राफिर!' कहे जानेवाले हिन्दुओं को मुसलमान बनाने मे 
लगे थे, तो दूसरी ओर हिन्दूजन ग़म खाकर अपने खोये हुए भाई-बहिनों 
का सदा बहिष्कार कर धर्मध्वजी कहुलाने का पाखण्ड कर रहे थे। कहीं 
देवमूति का भंजन दिखाई देता था, तो कहीं देवालय, मठादि का गिराया 
जाना तथा उनके स्थात्तों में मसजिदों का खड़ा किया जाना एवं कुरान की 
आयतों का पढ़ा जाना नज़र आता था। ऐसा मालूस होता था कि मुमलमानों, 
से अपनी अनीति को धर्म का चोगा पहनाकर रखा हो, और हिन्दुओं ने 
अपनी कायरता को सहिष्णुता का । सारांश यह है कि यथा राजा तथा 
प्रजा की कहावत के अनुसार उस समय मुसलिम-जीवन में अधिकतर तथा 
उसके प्रभाव मे आ जानेवाले कुछ हिन्दू-जीवन में अंशतः असंयम, सम्पत्ति- 
हरण, विलासिता, मांदक पदार्थ-सेवन आदि कुरीतियों तथा अत्याचारों 
का ही बोलबाला दिखाई दे रहा था । इसी को तो रावण-राज्य अथवा 
निशाचरं या राक्षस-राज्य कहते हैं। इसी का खाका खीचा हुआ हमें मानस: 
' “किसी इसरेसेमय पर बादब्ाह के आदेशान्‌सार उन्हें उक्त घोड़े, मय सैनिक 
संवारों के राज्य को भेजने पड़ते ये। इस प्रकार से रकम पानेवाले लोगों: 
“को मनसबदार कंहा जाता या।... 
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में मिलता है। रावण के बहाने उसमें अत्याचारी शासक का लक्षण यह 
कहकर दर्शाया गया है-- 
“आशस कर्राह सकरू भयभीता। जर्वाहु आइ चरत विनीता | * 
“भुजबल विस्वबस्थ करि, राखेसि कोउ न स्वतंत्र । 
जंडलीक सनति राधम, राज करइ निज मंत्र। 
देव जच्छ गंधर्व नर, किन्नर ताग कुमारि। 
जीत बरों निज बाहुबल, बहु सुन्दर बर तारि॥ 
जब इस तरह की राज्य-व्यवस्था चलती है, तब वहाँ को प्रजा आसुरी' 
अथवा निश्वाचरी वृत्ति की हो जाती है। उस समय यह होता है--- 
“बाढ़ खल बहु चोर जुआरा | जे रूपद परधन परदारा॥ 
भानहि मातु पिता नह देखा । साधुन्हु सने करवावहि सेवा ॥ 
जिल्‍्हुके यह आचरन भवानी । ते जानु हु निसिचर सम प्रानी ४ ** 
जब इस प्रकार का निशाचरी राज्य होता है, तब देश में अधर्म, हिंसा 
आदि का इतना प्रसार हो जाता है कि उसकी कोई सीमा नहीं रहती, 
जिसका चित्रण मानस से यों किया है-- 
देखत भोम रूप सब पापोी। निसिचर निकर देव परितापी॥ 
कर्राह उपद्रव असुर निकाया। नाना रूप धर्राह करि भाया॥' 
जेहि विधि होई धर्म निर्मुछा । सो सब कर्राह बेद प्रतिक्रा॥)। 
जेहि जेहि देस घेत्‌ द्विज पार्ँ्रहिं । नगर गाऊ पुर आगि लगार्वाह॥| 
८ 4 ल अं 
वरनि न जाइ अनीति, छोर निसाचर जो कर्राह। 
'हिसा पर अति प्रीति, तिन्‍ह के पाप कवन मिति 
२३. सानस, बा० काँ० १८१/१३॥ 
२४. वही १८२ (क), (ख) । 
२५. वही १८३॥१/३ | 
२६. वही १८२ (ख) ३/६; १८३॥ 
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यदि निशाचर कहना किसी को बुरा लगे, तो “कलिमल ग्रसे धर्म सब”? 
और “लोभ ग्रत्ते शुभ कर्म” इतना ही कहना पर्याप्त होगा। ” 
यदि और भी अधिक स्पष्ट देखना है, तो इस दोहे को ही पढ लोजिए--- 


“गोंड़ गेंवार नपाल महिं, यमन महामहिपाल। 
साम न दाम न भेद कलि, केवल दंड कराल॥ 


(२) आ्थिक पद्धति-- 

जिस देश की राज्य-व्यवस्था कई शताब्दियों से आसुरीवृत्ति पर आधा- 
रित रही हो, जसा कि ऊपर बताया गया है, वहाँ की सर्व-साधारण जनता 
की आर्थिक स्थिति किसी भी प्रकार अच्छी नहीं हो सकती । न तो अर्थ- 
उत्पादन ही उचित विधि और मात्रा मे किया जा सकता, और न उसका 
समुचित संरक्षण और विवरण होता | यही दक्या तुलसी-काल मे भारतवर्ष 
की हो रही थी । यह तो कहा ही जा चुका है कि उस समय भारतीय समाज 
दो धाराओं मे विभक्त हो गया था--एक बारा थी मुसलमान जाति की, और 
दूसरी हिन्दुजाति की। इनमे से मुसलमान जाति पर राज्य-कृपा अधिक रहती 
थी। इसलिए यह स्वाभाविक था कि उसे आर्थिक वृद्धि करने के अधिक साधन 
मिलते थे । सबसे पहली बात तो यह थी कि हिन्दुओं की भुमियों का नाना 
विधि से अपहरण कर उन पर मुसलिमों को बसाया गया और उनकी 
कृषि-भूमि एवं जमींदारियाँ उन्हें बखसी गई | जिसने जो भूमियाँ या जागौरें 
बलपूृर्वक प्राप्त कर ली थीं, उन्हें राज्य की ओर से मान्यता दी गई, अर्थात्‌ 
उनके अधिकार स्वीकार कर लिये गये | इसके साथ-हो-साथ उन्हें राज्य में 
बड़े-बड़े वेतनों पर या जागीर देकर सरकारी नौकरियाँ दी गई। हिन्दू- 
मुसलिम के जाति-भेद के कारण जो विषमता आर्थिक क्षेत्र में फैली 
हुईं थो उसे जाने दीजिए। अब साधारणतया देखिए, तो समाज में अर्थ 

२७. मानस उ० कां०, ९७ (क) (ख) 

२८, दोहावली, ५५९ । 
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दृष्टि से तीन वर्ग के लोग थे-- (१) उच्च, (२) मध्यम और (३) 
निम्न । 
सम्पत्तिवान्‌ होने के उस समय दो साधन प्रधान थे--एक कृषी और 
जमींदारी, और दूसरा राज्य के शासकीय विभागों मे नियुक्त होकर वेतन 
पाना | उच्च श्रेणी में वही लोग थे, जो बड़े-बड़े जमींदा र, मनसबदार, सुबेदार 
आदि थे । ऐसे लोगों की सख्या न्‍्यून थी । दूसरी श्रेणी के लोग बे थे, जो छोटे- 
छोटे वेतनों पर नौकरी करते थे अथवा अल्परूप में कृषि या व्यवसाय 
करते थे ॥ इनके अतिरिक्त तोसरी श्रेणी के लोग थे--मजदूरी पेशा वाले । 
समाज का अत्यधिकांश इन्हीं लोगों का था । प्रथम श्रेणी और इस श्रेणी के 
बीच में आथिक विषमता को एक बड़ी गहरी खाई थी. यहाँ तक कि गरीब 
माता-पिता अपने बच्चों को रोटियों पर नोकर रख देते थे, और कभी-कभी 
उन्हें बेचकर गुलाम बना देते थे । यों तो समय यहाँ तक आ गया था, जैसा 
कि बरानी (87७7) ने अलाउद्दीन के राज-कुल का वर्णन करते समय 
लिखा है कि बड़े-बड़े चौधरियो और खुतों की पत्नियों को निर्धेनता के 
कारण मुसलमानों के घरों में सेवा-वृत्ति करनी पड़ती थी । ' व्यवसाय का 
यह हाल था कि कुछ लोग अपने-अपने रोजगार-धन्धे छोटे-छोटे पैमानों 
पर कर श्रमजीवियों ([400०0८7०४$) के समान अपनी ग्रुज र-बसर करते 
थे और कुछ अकबर के द्वारा स्थापित राज्य के कारखानों मे, जिनमें कुछ 
कीमती वस्तुएँ वैयार कराई जाती थीं, मजदूरी कर अपना पेट पाला 
करते थे; परन्तु यह कार्य इतनी भारी जन-संख्या के लिए पर्याप्त नहीं था । 
ये कारखाने लाहौर, आगरा, फतहपुर और अहमदाबाद-जैसे बढ़े-बढ़े शहरों 
में ही थे । इसलिए ग्रामीण जनता को उनसे कोई लाभ नहीं था । न तो 
वे अपना उदर-पोषण कर सकते थे, न यथोंचित कपड़े-छत्ते पहन सकते 
थे, और न कोई व्यावसायिक करा ही सोख सकते थें। परिणाम यह होता 








२९. डा० ईदइवरीप्रसाद कृत ॥5007ए ०* ता, पु० ५६४ ॥ 
३० वही, १० ८७१। 
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था कि जब कभी देश के किसी भाग में अकाल पड़ जावा था, तो वहाँ की 
जनता अपने स्थानों पर या भगदड़ के समय इधर-उधर चाहि-बराहि कर 
मर जाठो थी, जिमका एक प्रधात कारण यह भी था कि उस समय, आज को 
तुलनात्मक दृष्टि से, यातायात के साधनों की अत्यन्द कमी थी। तुलसी के 
समय ही मे दो भयंकर दुभिक्ष भारत में पड़े थे, जिनका कट परिणाम तुलसी 
ने स्वयं अपनी आँखो से देखा होगा। एक था सन्‌ १५५५-५६ का, जो 
आगरा और बयाना के निकटवर्ती स्थानों मे हुआ । इसके विषय मे 
इतिहासकार बदौनी (88009) ने लिखा है कि “मनुष्य मनुष्य ही को खा 
लेता था। दुभिक्ष-ग्रसित लोगों की वह भयंकर दशा थी कि उनकी ओर 
देखा जाना सी कठिन था। पूरा क्षेत्र-का-क्षेत्र निजंन (मरुस्थछ) बन गया 
था ।” इसी तरह सन्‌ १५७३-७४ में भी ग्रुजरात में एक दूसरा भयकर 
दुभिज्न पड़ा ओर उप्तो के साथ भारी बीमारी भी फैली । फलत: अनाज की' 
कमी के कारण अगेक लोगों के प्राण गये ओर झनेक्र तदत-नहूस होकर करन ई 
से दच पाये । इसके पदचात्‌ मानस लिख जाने के बाद, अकबर के काल हीं 
में, सम्भवतः कवितावली वा, विन्यपत्रिका लिखे जाने के पूर्व, सन्‌ १५९५ 
से सन्‌ १५९८ तक चार साल, एक तीसरा भीषण दुभिक्ष देश में व्याप्त हुआ 
जिसके तरिषय मे भी इतिहासज्ञों कां लेख है कि “मनुष्य-मनुष्य को खा 
जाते थे ओर रास्तों पर पड़े हुए मृतकों के कारण रास्ते शक गये थे 
तथा उन्हें हटाने के लिए कोई सहायता नहीं मिल सकती थी 
प्रजा की इस विषम आर्थिक स्थिति का चित्रण हमे कविदावली के 

निम्न छल्दों मे मिलता है । प्रथम श्रेणी के लोगो के बारे भे परह कहा है-- 

“झूमत द्वार अनेक मतंग जंजीर जरे मद अंबु चुचाते। 

तोखे तुरंग मनो गति चंचल, पौन के गौनहुँ ते बढ़ जाते। 

भीतर चन्द्रमुखी अवलोकति, बाहर भूपखरे न ससाते। 

ऐसे भूपतो कहा तुलसी ज्‌ पे जानकी नाथ के रंग न राते ॥४* 





३१, वही, पृु० ८६९-७०। 
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“राज सुरेस पचास ककी, विधि के कर को जी पठो लिखिपाए। 

घपृत सुपुत पुनोत प्रिया, निज सुन्दरता रति को सद नाए । 

संपति सिद्धि सब॑ तुलसी” सनकी सनसा चितव चितलकाए। 

जानकि जीवन जाने बिना जग ऐसेउ जीवन जीव कहाए 

अब अन्य श्रेणियों के लोगों के विषय मे देखिये, क्या कहा है--- 

“क्रिसवी, किसान-कुल, बनिक, भिखारी भाँट, 

चाकर चपल नठ चोर चार चेद की। 
पेट की पढ़त, गुन गढ़त चढ़त गिरि, 

अठत गहन-गन  अहन अखेट की 
ऊँचे तीचे करम धरम अधरमस करि, 

पेट ही को पचत बेचत बेटा बेट की। 
तुलूसी' बुझाइ एक राम घनस्यामि ही तें, 

आग बड़वागि तें बड़ी है आग पेट की॥” 
“खेती न किसान को, भिखारी को न भीख, बलि, 

बनिक को बनिज न चाकर को चाकरी। 
जीविका-विहीन छोग सीच्रमन सोच-बस, 

कहैँ एक एकनसों कहां जाई का करो? 
वेद हूँ पुरान कही, लोक हू विलोकियत, 

साँकरे सब पे राम रावरे कृपाकरी। 
दारिद-दसानन दबाई दुनी, दीनबन्धु, 

दुरित-दहन देखि तुलसी हहाकरी॥आ' 

३२. कवितावली, ४४-४५ ; पौन --पवन ; गोौनहुँ -- गमन ; खरे८८ 
खड़े; पटो --पढ्टा; रति को मदनाए--रति के मद को नीचा कर देता है; 
सन को सनसा--उन लोगों के सन की इच्छा को | 

३३. वही ९६-९७ ; किसवी --सजदूर या छोटे-छोटे व्यवसायी ; चार -+ 
_हलकारे ; चेट की--बाजीगर ; अठत--भटकते हैं; अखेटकी--शिकारी ; 


१४ 
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उपरोक्त अन्तिम छन्द में “कहुँ एक एकन सों कहाँ जाई का करी ।”! 
से प्रतीत होता है कि तुलसीदासजी के सम्मुख उस समय दुशिक्ष-पीढ़ितों 
की दु्दंशा का चित्र भी झूल रहा होगा । जो भी हो, पर तुलसी को तीनों 
श्रेणी के लोग दुखी दिखे, क्योंकि दरिद्र तो पेट की अग्नि के कारण दुखी 
ठहरे ही, पर सम्पत्तिवान्‌ भी तृष्णा-प्यास से तृषित रहते थे, जैसा कि 
उन्होंने निम्न पंक्तियों में व्यक्त किया है-- 


“कृसगात ललात जो रोठिन को, घरवात घरे खुरपा खरिया। 
तिन सोने के सेरु से ढेर लहे, मन तो भरो धर पे भरिया ॥ 
“तुलसी दुख दूनी दसा दुहुँ देखि, कियो मुख दारिद को करिया। 
तजि आस भो दास रवुप्पति को, दसरत्थ की दानि दया-दरिया ॥ 


(३) सामाजिक पद्धति (5०65 $ए४:८०) 


हिन्दुस्तान का तत्कालीन समाज मुरूत: दो विभागों में विभक्त था, 
मुसलमान और हिन्दू) दोनों के घामिक मतों, रहन-सहन, खान-पान, 
आचार-विचार, रीति-रस्मों आदि, अर्थात्‌ समस्त सामाजिक जीवन में बहुत 
अधिक भिन्नता थी । मुसलिमों को कट्टरता तो उनकी संख्या को बढ़ाने में 
योग दे रही थी, परन्तु हिन्दुओं को कट्टरता उन्तकी संख्या को क्षीण करने में 
लगी थी। इस तरह उन दोनों के बीच एक काफी लम्बी-चौड़ी खाइं बन रही 
थी । परन्तु, यदि एक ओर इस खाई के बनने का काम चल रहा था, तो दूसरी 


बड़वागि--बड़वानल अर्थात्‌ समुद्राग्नि; सीदमान--दुखित ; साँकरे-- 
संकट, पं पर ; दारिद-दसानन--दरिद्रता रूपी रावत ; दूनी--दुनिया; 
'बुरित-दहन-विपत्ति-नाशक । 

३४. बही, ४६; घर बात--घरका सामान ; घरपे--घर पर; खुरपा-- 
घास छोलते, की खुरपा; खरिया घास बाँधने की जाली; तिन-न्‍वे 
'(घनो); भंरिया>भरने वाला (मन-सन्‍्तोष) दरिया”-नदी। 
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ओर उसे पाठटने के प्रयत्त करने में भी कुछ लोंग अपनी-अपनी मति के अनु- 
सार लगे हुए थे। इनमे से सूफियों, कबीर-पन्थियों नानक-पन्थियों, दादू- 
पन्थियों के नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय हैं। इनके अतिरिक्त नामदेव 
या उनके अनुयायियो तथा राजदरबार के आसपास चक्‍कर लगाने वाले 
चाटूकार कुछ राजदरबारी या कवियों के हाथ भी उस काय॑ में योग दे 
रहे थे ; परन्तु वह खाईं पाटी न जा सकी । दो फटे हृदय एक न हो सके | 
हाँ, इतना अवश्य होने लग गया था कि दोनों एक दूसरे के उत्सवों यो 
प्रधान त्योहारों मे शामिक् होने लगे थे ; परन्तु इससे क्या, वह केवल 
एक बाह्य प्रदर्शन मात्र-सा ही था। हृदय तो अभी भी मुसलमानों का 
अरबी, अफगातिस्तानी या तुकंस्तानी बना हुआ था, न कि हिन्दुस्तानी । 
अपने को विजेता और शासक-वर्ग की जाति का समझने के कारण उनमें 
अभी भी अभिमान भरा था; इसलिए एक देश को सनन्‍्तान या प्रजा होने 
के ताते भाईचारे का भाव उनमे नहीं आया था कि जिससे वे हिन्दुओं के कंधे- 
से-कघे मिलाकर एवं हृदय-से-हृदय जोड़कर सुख-दुख के साथी बन सकते । 
हिन्दुओं के साथ उनका रुम्बन्ध शिथिरू था, इसमें सन्देह नहीं ; पर वे 
स्वयं दइढतापूवंक सुसंगठित थे, भक्ठे ही साधारण जनता में कभी-क्नों 
क्रारणव्रश लड़ाई-भिड़ाई अथवा .राजकुलों मे लोभ-ईर्षा आदि के कारण 
खून-ख राबी हो जाती हो । 

एक ओर सुसगठित मुसलिमवर्ग में पारस्परिक सहोदरता का भाव 
था, तो दूसरी ओर हिल्दुवर्ग जाति-उपजाति तथा छुआ-छुत के भेद- 
भाव के कारण छिन्न-भिन्न हो रहा था। वह अन्यान्य ऐतिहासिक 
कारणों से अपनी प्राचीन संस्कृति; तत्त्व-विद्या तथा सभ्यता को भूल गया 
था, जिस पर उसके पूर्वजों का अधिकार उस अतीत काल ही में हो गया था, 
जब कि संसार की अन्य जावियाँ वन्य जीवन को पार करने में लगी थीं, 
अथवा शैश्व-काल के पलने में सो रही थीं। उसे यह विस्मरण हो गया 
कि उसका धर्म क्‍या है। धर्म-तत्त्व को भूल वह कुछ ऐसी खरृढ़ियों में फैंस 
बैठा था कि उनसे उसका मुक्त होना बड़ा कठित हो रहा था | जैसा 
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भीतर दैसा बाहर! यही उसके धर्म का मूलाधार बताया गया था। दूसरे 
शब्दों में उसका आत्मधर्म वही था, जो लछोक-धर्में से भिन्न न हो । गीता- 
न्वित “चर्मक्षेत्रे कुरुक्षेत्र” का यही आशय है। '“एकत्व॑ अनुपश्यत: ”* 
में उसका धर्म-सिद्धान्त निहित है। उस सिद्धान्त को व्यवहार मे लाने के 
लिए उसे यह आदेश है कि छोक-संग्रह की इच्छा रखते हुए अनासक्त होकर 
लोक-कर्म किये जायें--“कुर्यात्‌ 

इन्हीं सिद्धान्तों और आदेशों को कार्यरूप में परिणत करने के लिए प्राचीन 
'आरयो ने मानव जोवन को विकसित तथा शुद्ध होते रहने की दृष्टि 
से चार आश्रम! तथा समाज को व्यवस्थित रखने की दृष्टि से चार “वर्ण 
मनुष्य के स्वाभाविक ग्रुणों के अनुरूप बना रखे थे, क्‍यों कि उनकी सारी 
संस्कृति की भित्ति स्वाभाविक अर्थात्‌ प्राकृतिक नियमों (४४०) |29७४8) 
पर खड़ी की गई है। यही स्वाभाविक विभक्तिकरण हिन्दु-धर्म-शास्त्रों 
में 'वर्णाश्रमधर्म' के नाम से विख्यात है, जिस पर पिछले पाँचवें अध्याय 
में मूल भाव की दृष्टि से पर्याप्त प्रकाश डाला जा चुका है। यहाँ केवल 
इतना ही स्मरण कराना है कि काल-चक्र के प्रभाव में पड़कर हिन्दू जनता 
इस धममं को भूलकर धीरे-धीरे नीचे की ओर खिसकती गई । व्यक्तियत जीवन 
को पवित्र और कतंव्यनिष्ठ बनाने वाली न वह शिक्षा रही, व दीक्षा, न 
वह निष्ठा रही, न साधना और न वे चतुराश्र मीय संयम रहे न नियम, जिनका 
पालन करने से आसुरीतृत्तियों के स्थान में दैगीवृ त्तियों का रहना सम्भव 
रहता था। इसो तरह समाज को व्यवस्थित बनाये रखने वाले स्वाभाविक 
गुणों पर आधारित वर्ण व्यवसायसूचक तथा उत्पत्तिसूचक जातियों के 
रूप मे परिवर्तित होते गये--यहाँ तक कि चार वर्णो के स्थान में सैकड़ों 


७७७७७॥७७४७७४७७७७र/श ७७७७७७७७७७७एए७/॑७ए/ 


३५. गोता, ११, कुरु--करना; कु ढक्षे ब्रें->कर्म क्षेत्र 0८[0 0, 20(709. 
३६. ई० उप०, मंत्र ७। 
३७० गीता, ३२५ १ 
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जातियाँ-उपजातियाँ बन गईं । समय के पलटा खाने-के कारण उच्च वर्ण 
के लोगों के सामने जब जीविका की कठिनता उपस्थित हुईं, तब उन्होंने कुछ 
निम्न व्यवसाय करना शुरू कर दिये, जिससे उनके नाम भी उन्हीं #त्यों के 
नामों के अनुरूप कहे जाने रंगे; जैसे---तैली, कुम्हा र, लुहार आदि | कालान्तर 
से यही व्यवसायी और उनकी सनन्‍्ताने अपने-अपने व्यवसायों में परम्पराबद्ध 
होकर तदू-तद्‌ नाम की जातियाँ बन गई । फल यह हुआ कि पहले जिस 
समाज में चार वर्ण इस प्रकार रूचीले (8८556) रहते थे कि कोई भी 
किसी वर्ण का मनुष्य अपने सच्चरित्र और विकसित योग्यता के अनुरूप 
किसी दूसरे उच्च वर्ण का अधिकारी बन जाता था, अथवा दृष्चरित्रता 
या अयोग्यता के अनुरूप निम्नवणं को प्राप्त हो जाता था, उसी समाज कॉ 
विभाजन सैकड़ों ऐसी लोहवत-कट॒टर (707-नीव८जत06०) जाति- 
उपजातियों में हो गया था कि कोई अपने दायरे को छोड़ दूसरे के दायरे 
में नहीं घुस पाता था । एक बार कोई ब्राह्मण हुआ कि उसकी सन्तति 
सदा के लिए अमर ब्राह्मण बच बेंठी, चाहे वह चोर हो, व्यभिचारी हो या 
खूनी हो । इसी तरह एक बार कोई शुद्र कहाया कि उसकी सन्तति सदा के 
लिए शुद्र बन गई---चाहे वह सदाचारी या आत्मोन्नति के द्वारा ब्राह्मणों को 
दर्माने वाला ही क्‍यों न हो । समाज की इस खंडहर दुव्यंवस्था के समय 
भी लोग चारों वर्णो के नाम नहीं भुले , और न उन्होंने 'द्विज' शब्द को भुलाया । 
वे इन सैकड़ों समस्त जातियों का वर्गीकरण उन्हीं चारों वर्णो के अन्तगंत 
करते गये । ब्राह्मण तो ब्राह्मण रहे ही; पर अन्य जावियों में से कुछ दो- 
चार ऐसी बन गई, जिन्होंने शस्त्र-बल आदि के कारण राज्य-सत्ता जमा छी, 
जिससे वे क्षत्रिय बन गये । कुछ दो-चार व्यवसायी होने के कारण द्रव्योपाजंक 
तथा द्रव्यसंचयी बनने से वैद्य कहलाये जाने लगे, और सैकड़ों अन्य श्रस- 
जीवी जातियाँ सब-की-सब ज्ुद्र कहलाई गई । वर्ण-संज्ञा के अन्तर्गत स्वाभा- 
विकता का जो भाव आदि में था, वह मिट गया और उसके स्थान में जन्म 
और व्यवसायसूचक क्रृत्रिमता का नया भाव प्रविष्ट हो गया। इस भाव 
और भाषा के वैषम्य ते, आगे चलकर समस्त समाज ही को विषेला बना दियां ॥ 
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ब्राह्मण-क्षत्रिय-वैश्य कही जाने वाली जातियाँ अशिक्षित भूखे अथवा कतेव्य- 
च्युत होने पर भो “द्विजाति” संज्ञा से विभूषित होती रहीं। बाद में 
“द्विज' ब्राह्मण का ही द्योतक माना जाने लूगा। इससे उनमें दर्प, दम्भ, अभि- 
समान बढा, और शुद्र कहे जाने वाले लोग अपमानित या तिरस्क्ृत होते गये 
विज्ञने रतध्वास्पृष्य वा प्रब्न उदा। फलत: हिन्दु-समाज में---इन दुष्कृतियों के 
कारण--पा रस्परिक प्रेम घटा, हदर-7िगगदा फैली और फूट ने घर बना 
लिया | न पारस्परिक शादी-विवाह रहा न खाना-पीना, न साथ में पढ़ना- 
लिखना रहा, न बेठना-उठना और क्या कहा जाय, तो अस्पृश्यता का भूत इतना 
चढ़ गया कि शुद्र कहे जाने वाले नारायण-रूप नर की परिछाई पढ़ जाना 
ही पाप समझा जाने लगा। इधर यह शूद्र ब्राह्मण को देख ग्रुर्रोकर कहता 
था कि मैं क्या तुमसे किसी तरह कम हैं--“मैं क्‍या ब्रह्म को नहीं जानता' 
और उधर वह धर्म-कर्म-च्युत पाप-परायण ब्राह्मण, क्षत्रिय या वैश्य डॉट- 
डपट कर उस शूद्र से घणा करने में अपनी शान समझता था । सारांश बह 
कि तत्काडीन हिन्दु-समाज में राजा से लेकर रद्भु ठक, तथा विद्वान से 
लेकर मूर्ख तक, सब कोई स्वाभाविक ग्रुणों की लीक छोड़कर क्ुत्रिमता 
के रंग में रंग रहे थे। राजकीय, पारिवारिक, सामाजिक आदि सभी 
क्षेत्रों में मर्यादा का उल्लंघन हो रहा था! न शाच्न-ज्ञान था, न शास्त्र- 
पथ का अनुगमन । 'अधिकारी” तदनुरूप उत्तरदायित्व का त्याग कर देने 
पर भी अधिकारित्व की घुड़की भरता था, और अनधिकारी भी सरजोरी 
कर अधिकारी बनने का दम भरता था। न राजघर्म था न कुछ-घर्॑, न 
 आत्मघर्म था न समाजधमम । राजा के काम प्रजापालक-जैसे न होकर प्रजा- 
' ध्ांतक-जैसे हो रहे थे, और प्रजा सझंकित या सभय होकर हृदय और मन 
' को सिकोड़े दीन बन सलामी ठोका करती थी। यहाँ कौटुम्बिक स्तेह 
' नहीं था, तो वहाँ जन-स्नेह भी समाप्त हो चुका था । गरज यह कि हिन्दू- 
"समाज विष्युद्धलता का क्षेत्र बन रहा था। 
: : इस तरह एक ओर तो सुसलिम-जन-समाज में अमानुषीय प्रकार 
! के दृषण थे, तो दूसरी और हिन्दू-जन-समाज में शास्त्र-विरोधी अवगुण 


पुलसी की पृव॑वर्ती और समसामयिक परिस्थितियाँ. २१५ 


भरे थे | वहाँ वन्य जीवन की प्रधानता थी, तो यहाँ पथ-्रष्टता की । दोनों 
की तीन और छे के अंकों-जैसी दो विभिन्न संस्कृतियों के आ मिलने से 
भारतीय जन-समुदाय में फेनल अथवा उद्दीध्त असामज्जस्थ बुलबुला रहा 
था। जिस काल मे मानव-समाज के अन्तर्गत संयभ-नियय से बँघी हुई 
मर्यादाओं का उल्लंघन होकर समन्वय के स्थान में उच्छुंखलता का साम्राज्य 
हो जाता है, उसी का नाम यथार्थ कलियुग है। ज्योतिविद गणितज्ञों की 
करोड़ों वर्षवाली अंकगणना के द्वारा चतुयुगों का जो अनुसन्धान लगाया 
जाता है, वह दीघ॑ज्ञानियों के लिए किसी प्रकार लाभदायक भले ही प्रतीत 
हो, पर उसमें हमें तो कोई जीवनोपयोगी व्यावहारिकवा नहीं दिखाई 
देती | व्यवहारिकता है उनके मूलार्थो में | 'कलि' का अर्थ है 'असामञ्जस्य' 
अथवा “िग्रह' (ठा55९४झं०णा 67 5४४८ आदि ) ४ इसलिए ज़िस युग 
(काल) में असामण्जस्थ .या विग्रह की प्रधानता हो, उसी का नाम 
“कलियुग” समझना चाहिए। जो भी हो, तुलसी का मन तत्कालीन हिन्दुस्तानी 
समाज की दुव्यंवस्था को देखकर संतप्त था और हृदय व्याकुल । उसका 
चित्रण हमें--कलि-वर्णन के अन्तर्गत दोहावली के ५४६ से ५६० तक के 
दोहों में, कवितावली के ८४ से ८७ तक के या १०५वें छन्द में, विनय- 
पत्रिका के १३९वें भजन में या रामचरित-मानस के उत्तरकांड में दोहा ९९ 
(ख) से लेकर दोहा १०२ (क) तक पर्याप्त रूप से मिलता है, परन्तु 
विस्तारभय के कारण यहाँ पर केवल मानस की ही कुछेक पंक्तियाँ दष्टान्त-. 
स्वरूप दी जाती हैं; काकभुशंंडजी गरुड़नी से कहते हैं--- 
“सो कलिकाल कठिन उरगारी । पाप परायन सब नर नारी ४ 
दो०--कलिसल ग्रसे धर्म सब, लुप्त भए सब पग्रन्थ। 
दंभिन्‍्ह॒ निज सति कल्पिकरि, प्रकट किए बहुपन्‍थ ॥॥ 
भए लोग सब सोह बस, छोभ ग्रसे सुभकर्म। 
सुनु हरिजान ज्ञान निधि, कहहुँ कछक कलिधम। 





३८. देखो भिड़े कृत संस्कृत-अंग्रेजी कोश ॥ 


२१६ ऋरान्तिकारी तुलसी 


बरन धरस मईह आश्रम चारी। श्रुति विरोध रत सब नर नारी ॥ 

द्विज श्रुति बेचक भूप प्रजासत' *। कोउ नहिं मान निगम अनुसासन ॥॥ 

मारग सोइ जा कहेँ जो भावा। पंडित सोइ जो गाल बजावा॥॥ 
न का मु 
दो०--असुभ वेब भूषन धरे, भच्छाभच्छ जे खाहि। 
तेइ जोगी तेइ सिद्ध नर, पृज्य ते कलियुग माहि।॥ 
सो०--जे अपकारी चार, तिन्‍्हुकर गौरव मान्य तेइ। 
सत्‌ क्रम बचन लबार, तेइ वकता कलिकाल महेँ।॥। 


ड् रत ना 
सूद्र द्विजन्ह उपदेसहि ग्याना। मेलि जनेऊ लेंहि कुदाना।॥॥ 
ता ना द 


दो०--बअह्य ग्यात बित्‌ नारि नर, कहहिं न दूसरि बात। 
कौड़ी छागी लोभ बस, कर्राह विप्र गुरु घात॥ 
कहँह सुद्र द्विजन्हसन, हम तुम्हते कछ घादि। 
जानइ ब्रह्म सो विप्रवर, आँख देखावहि डाटि॥ 
रा हि ना 
जे बरनाधम तेलि कुम्हारा । स्व॒पच कोल किरात कलवारा ॥॥ 
नारि मुई गृह संपत्ति नासी। मूड़ मुड़ाइ होहि सन्यासी॥॥ 
ते विप्रन्हु सन आपु पुजावह । उभय लोक निज हाथ नसार्वहिं॥ 
विप्र निरच्छर छोल॒प कासमी । निराचार सठ वृषल्ली स्वामी ॥॥४ 
न पे कि 
दो०--भए वरनसंकर कलि, भिन्न सेतु सब लोग। 
कर्राह पाप पार्वाह दुख, भय रुज सोक वियोग॥। 
रन न न 





३९. प्रजासन (प्रजा--असन ) 5 (प्रजा--अद्न) अशज”-खाना 
(४० 62४.) 
४०. चार"-चुगल ; दृत॥ 
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छत्द--- 
| + + हे 
नुप पाप परायन धर्म नहीं । करि दंड बिडंब प्रजानितहीं । 
हः हा हा 
कविव्‌द उदार धुनी न सुनी । गुण दूषक वातन कोपि गुनी ॥ 
छत्दं--- 


हक नि हा 

कलि काल विहाल किए भसनुजा। नहि मानत कोउ अनुजा तनूजा । 

नह तोष विचारन सीतलता । सब जाति कुजाति भए मंगता। 

इरषा परुषा छल लोलपता। भरि पूरि रही समता विगता। 

सब लोग वियोग विसोक हुए । वरताशअ्रम धर्म अचार गए। 
(४) शिक्षा-पद्धति--- 

माता-पिता यदि तन को बनाते है, तो ग़रु तन-मन-आत्मा--तीनों को 
सुडौल बनाने वाला होता है। यथार्थ में वही मानव-जीवन का रचयिता 
होता है । इसलिए तुलसी ने जगह-जगह पर ग्रुरु का बड़ा महत्त्व बताया 
है। यहाँ तक कि उन्होंने मानस को प्रारम्भ करते समय देवों की वन्दना के 
साथ ही उसकी भी वन्दना, उसे ईदवररूप “कृपा सिन्धु नरहप हरि' कहकर 
की है । जो सत्‌-वत्ती अर्थात्‌ सत्‌-युगी हो, वही “कृपा सिन्घु हरि' की उपमा 
का अधिकारी हो सकता है। भारत में एक समय ऐसा था, जिसका परिचय 
इतिहासकार वैदिक-काल, ब्राह्मग-काल तथा अरण्य-काल कहकर कराते 
है, जब कुछ ऋषि लोग जन-समुदाय से दूर किसी नदी या वन के निकद 
अपने आश्रमों में रहा करते थे। शिक्षा प्राप्त करने के इच्छुक विद्यार्थी 
बाल्यकाल में नियत अवस्था के समय इन आश्रमों में प्रवेश करते थे ॥ 


४१. धुनी' के स्थान में दुनी और बात' के स्थान में ब्रात' पाठ 
भी है। कोपि--(कः--अपि) अर्थात्‌ कः-"कोई, कौन; अपिचल्‍>-भी | 
इस तरह कीपि>नकोई भी। 
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इस तरह ऋषि और शिष्यों का एक ऐसा कुल बन जाता था, जैसे माता-पिता 
के साथ घर का कौटुम्बिक कुछ रहता है | गुर और शिष्यों का सम्बन्ध, 
शिष्यों की लगभग २५ वर्ष की अवस्था तक, पिता-पुत्र-जेसा निस्स्‍्वार्थ 
प्रेम पर आधारित रहता था। शिष्य ग्रुर की सेवा कर तत्त्व-विद्या, शास्त्र- 
विद्या तथा जीवनोपयोगी अन्य विद्याएँ अपनी-अपनी योग्यता एवं स्वभाव 
के अनुकूल ब्रह्मच्य-ब्रत का पालन करते हुए सीखा करते थे | इस तरह 
विद्याओं में पारांगत होने के पश्चात्‌ वे ग्रहस्थाश्रमी बनते थ। शिक्षा 
नि:शुल्क रहती थी । राज्य-सत्ता का उसमें कोई हस्तक्षेप नहीं रहता 
था। राजा को उससे कोई डर भी नहीं रहता था, क्योंकि उसमें धर्म, 
न्याय और शान्ति-पाठ की ही प्रधानता रहती थी। ग्रुरु को द्रव्यमोह 
नहीं सताता था । उसकी व्यवस्था इतनी भर रहती थी कि उसका ग्रुरु- 
शिष्य-कुल भोजन-वच्च पा सके और शिष्यगण धर्म से सम्पुटित कला या 
विज्ञान में विद्वान हों। भोजन-सामग्री की पूति शिष्यगण भिक्षा-वृत्ति के 
द्वारा और जंगल से इंघन लाकर किया करते थे। जब ब्राह्मण ओर अरण्य- 
काल के पश्चात्‌ जैन-काल और बौद्ध-काल का प्रसार हुआ, तब उपरोक्त 
ऋणषिकुल या ग्रुरुकुलों को धक्का लगा और उनके स्थान मे मठों की प्रधानता 
हुई, जिनमें 'मुनियों' तथा 'शिक्षुओं' का वास होने छगा एवं नालन्दा-जेसे 
कुछ महाविद्यालयों की स्थापना भी हुई | इन मठों में भी विद्यार्थियों को 
शिक्षा दी जाती थी ; परन्तु आक्रमक मुसलमानों एवं मुसलमानी राज्यों 
की साम्प्रदायिक कट्टरता ने इन मठों या महाविद्यालयों को घूल में मिला 
“दिया और भारतीय ,शिक्षा-पद्धति का अन्त कर दिया, जिससे भारतीय 
जीवन अपत्ती प्राचीन धामिक संस्क्रति से हाथ धो बैठा । ग्रुक्ओं के स्थान में 
मौलवियों, वेदज्ञ वा शास्त्रियों के स्थान में हाफिजों, पाली वा संस्कृत के 
स्थान में अरबी या फारसी, जन-सम्प्क से दूरस्थ ब्रह्मचारियों के कुल, 
आश्रम-मरठों के स्थान में विलास-वैभव-पूर्ण नगरों में कुछ इक्के-दुक्के 
मदरसों, धर्म के स्थान में पन्‍्थों, एवं रहस्यमय तत्त्वज्ञान के स्थान में लेला- 
मजनू आदि जैसे किस्सा-कहानियों की बाढ़ बढी | शिक्षा न धर्म-प्रधान रहो, 
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न निःशुल्क । वह पेटार्थी हो गई। ग्रुरु ने शुल्क या वेतन लिया ; माता-पिता 
ने बालकों को नौकरियों तथा द्रव्य-संचय के हेतु राज-भाषाएँ प्रढाई- 
लिखाई और शिष्य भी गुरु को वेतन पाने वाला तौकर समझने लगे । ऐसी 
परिस्थिति में ग्रुरुशिष्य का जोड़ा ऐसा ही समझो, मानो अंधे-बहरे 
का सयोग हो गया हो । तब मानव-धर्म के जिज्ञासु को “बोधमयंशंकर- 
रूपिणम्‌! अथवा 'महामोहतमपूंज, जासुवचन रविकर निकर' वाला सदु- 
गुरुका मिलना कठित हो रहा था। अगर कहीं भूला-भटका एकाघ तिस्स्वार्थ 
थोग्य गुरु मिल भी जाए, तो उसे अनुकूल दिष्यों का मिलना कठिन हो 
रहा था, क्योंकि उन दिनों जिज्ञासुओं में अभिमान, दपै, दम्भ, कपट, 
क्रोध, कुतक आदि की ही प्रधानता दिखाई देती थी, जैसा कि तुलूसीदास- 
जी ने कागभुशंडजी के मुख से उनकी भूल स्वीकार के रूप में कहल- 
वाया है-- 


सो०---गुरु नित मोहि प्रबोध, दुखित देखि आचरन मस। 
मोहि उपजड अति क्रोध, दंभिहि नीति कि भावई॥ 
ही अं हे प 
“में खल हृदय कपट कुटिलाई । गुरुहित कहहि न मोहि सोहाई (४ 
अतः तुलसी के काल मे साधारणतया सदुगुरु, सद्शिष्यों तथा सद्‌ 
दिक्षा का अभाव था और पेटार्थ, अर्थात्‌ धर्मक्षीण लौकिक जीवन के पीछे 
ही छोग मरे जाते थे, जेसा उन्होंने निम्न पक्तियों में व्यक्त किया है--- 
“गुरु शिष बधिर अंध करलेखा । एक न सुनइ एक नहिं देखा ॥ 
हर्‌इ शिष्य धत शोक न हरई । सो गुरु घोर नरक भहूँ परई ॥ 
मातु पिता बालकन्हि बोलार्बह । उदरभर सोइ धर्म सिखार्बाह ॥ 
४२. पूरा वत्तान्त देखने के लिए देखो मानस, उ० कां० दोहा १०५ 
से १०९ तक। 
४३. सानस, उ० काँं० ९८ (ख)। ६-८। 


२२० क्रान्तिका री तुलसी 


(५) धार्मिक पद्धति-- 

तुलसी कालीन घामिक पद्धति को उचित प्रकार से जानने के लिए 
उसका परिचय दो दृष्टिकोणों से करना चाहिए--एक ऐतिहासिक दृष्टि- 
कोण और दूसरा आध्यात्मिक इष्टिकोण । इतिहासज्न का कहना है कि 
आदि काल में मनुष्य पाशविक अर्थात्‌ वन्‍्य जीवन की स्थिति में था। उसः 
समय वह पशुओं के समान अकेला-दुकेला विचरण कर अपना जीवन व्यतीत 
करता था ; इसलिए उस स्थिति में वह अपने आस-पास के कुछ आइचये- 
प्रद, भयप्रद, रुचिप्रद अथवा जीवनोपयोगी प्राकृतिक निर्जीव पदार्थों एवं 
पशु-पक्षी आदि सजीवों को मान्यता देता था। मान्यता ही पूजा का आधार 
है, जो कई रूपों में प्रकट की जाती है । धमंवृत्ति का यही प्रथम स्वरूप था, 
जब कि तत्कालीन मनुष्यों ने पहाड़, नदी आदि निर्जीव पदार्थों तथा सिंह, 
वृषभ, हंस, गरुढ़, मोर आदि सजीव पशु-पक्षियों का पूजन करना शुरू 
किया । इस आदि-काऊल के बाद जब पुरुष-तारी की काम-वासना के 
कारण सनन्‍्तानोत्पत्ति हुई, तब,मातृ-कुल (गाद्वपपद्रादाशं थिएरए) का 
युग आया, क्योंकि उस समय सन्त[न के पालन पोषण-रक्षण आदि का 
भार माता ही पर रहता, था ; इसलिए स्वाभाविकतः सन्तान के हृदय 
में माता के प्रति अधिक श्रद्धायुक्त स्नेह उठा और तभी से, हमारा अनुमान 
है, मातृ-पूजन अथवा "देवीमाता” (70:7०-४०११८४४) की उपासना 
प्रारम्भ हुई | इसके पदचात्‌ जब पुरुष-तांरी का सम्बन्ध कुछ स्थायी रूप 
से होने लगा, तब सन्‍्तान के प्रति पिता के उत्तरदायित्व और स्वामित्व 
का समय आया । इस काल को पितृकुल (?८&07४ए०४० छत) का युग 
कहते हैं। सन्‍्तान और पिता के इस सम्बन्ध से प्रभाविव होकर तत्कालीन 
लोगों ने यह्‌ अनुमान लगाया कि समस्त पशु-वर्ग (कक्षा 78 ७0 ब्ंणानं 
मनुष्य पशु है) का भी उत्पादक या स्वामी कोई-न-कोई पिता-जैसा 
देव होता चाहिए। यही 'पाशुपति! (06 ०/ &एांणथ8) कहाया 
चूंकि कृषी-प्रधान भारत में बैल (वृषभ) की प्रधानता और उपयोगिता 
सदा से रही है, इसलिए हमारे अनुमान. से उस 'पाशुपति के ध्वामित्द के 


तुलसी की पूर्ववर्ती और समसामयिक परिस्थितियाँ २२१ 


अ्दक्षनार्थ उसे पशुओं के प्रतिनिधित्व के रूप में 'नन्‍्दी' (वृषभ) पर सवार 
कराया गया। इस तरह आदि-वासियो ने 'पाशुपति' की पूजा करना प्रारम्भ 
की : परन्तु जब नस्ल और वासस्थान आदि की समता के कारण कुलों 
(&77८४) ने विस्तृत कौम या जाति (४४०८४) का रूप धारण किया, 
'तब उत्पत्ति और, स्वामित्व दोनों की दृष्टि से माता-पिता दोनों का 
महत्त्व विस्तृत रूप (०८गाडंए८ 4070) में सम-स्तर पर दिखाई 
देने लगा, और उन दोनों का पूजन 'योनि और लिंग” की प्रतिमाओं के रूप 
में होने लगा । तब से उक्त पाशुपति' देव का नाम महा-देव (महादेव) 
पड़ जाना, प्रतीत होता है, जो 'नन्‍्दी-सहित योनि-लिंग” की शिल्ांकित 
मूति के रूप में पूज्य बना। इसी बीच में पार्चात्य ऐतिहासिक मत से प्रभा- 
वित आधुनिक इतिहासन्ञ के कथनानुसार मध्य एल्िया से आर्यो के जत्थे 
#हन्दुस्थान में आने लगे और उसको ब्रह्मावर्त अथवा आर्यावते नाम दिया । 
आये-लोग आदि-वासियों से अधिक सांस्कृतिक और अध्यात्म-ज्ञानी थे 

४४. मध्य-एशिया से आते का अनुसन्धान कुछ लोगों ने गलत सिद्ध 
“किया है। वे कहते हैं कि आयों का आदि-निवास उत्तरीय श्रुव था। 
इसका प्रतिपादन सर्वे प्रथम बाल गंगाधर तिहलूक ने किया। 
'एक लेखक ने यह बताया है कि सहाभारत वन पर्व १८७ से प्रतीत होता है कि 
आयों की आदि-भूमि हिमालय थी ; किन्तु सम्पूर्णानन्‍्दजी ने अपनी पुस्तक 
“आर्थो का आदि देश (लीडर प्रेस, इलाहाबाद) में अन्य सतों का खंडन 
करते हुए, मूलतया बंदिक वाडमय के प्रगमाण्य पर यह बताया है कि आयों 
का आदि-निबास भारत ही था, जो सिन्धु, विपासा (व्यास), शुत॒द्वि या 
शतत्रु (सतल ), वितस्ता (झेलम), असिकनी (चनाब) परुष्णी (राबी) 
ओर सरस्वती नास की सात नदियों के कारण सप्त सिन्धव' कहलाता था। 
अन्य कुछ लेखकों ने भी कतिपय ऐतिहासिक एवं हड़प्पा तथा मोहनजोदड़ों 
के खंडहरों आदि के आधार पर भारत ही को आर्यो का आदि निवरस्स 
साला है । 


र्स्र क्रान्तिकारी तुलसी 


उनके आने से वैदिक काल शुरू हुआ। वेदों में कहीं भो माता-देवी वा योनि- 
लिंग रूप पाशुपति के पूजन का उल्लेख नहीं आय। ।' उसमें सूक्ष्मतत्त्वों 
के प्रतीक प्राकृतिक दृश्यों जल-अग्नि-वायु आदि पंचभूतों तथा पचे- 
न्द्रियों का प्रतिनिधित्व करने वाले अनेक सूक्ष्म देव-देवियों की प्रतिप्ठा थी; 
जैसे---सूय, यों, उषा आदि, वरुण, मरुतगण आदि तथा ,सावित्री, सरस्वती 
आदि । धीरे-धीरे मनुष्य के बाह्य और आन्तरिक समस्त अंगोपांगों में भी 
दिव्य-शक्तियों का अनुभाव देव-देवियों के नामों द्वारा प्रकट होता गया। 
इसी के साथ-साथ समस्त सृष्टि की त्रिविध नियति का प्रदर्शन करने वाले 
प्रजापति (ब्रह्मा), विष्णु और शिव की भी प्रस्थापना हुई । यह स्वाभाविक 
था कि जैसे-जैसे काल व्यतीत होता गया, वैसे-वैसे आदिवासियों और आर्यो 
की धमं-भावनाओं का सम्मिश्रण हुआ, जिसके फलस्वरूप आवदध्यक संशो- 
घनों या परिवतंनों के साथ समस्त भारतीयों की संसुक्ृति देव-पूजा-प्रधान 
हों गई, जिसमें स्थूल भोतिक पदार्थों से छेकर सूक्ष्मातिसूक्ष्म भाव देव-- 
देवियों के रूप में पृज्यमान हो गये। आदि-वासियों को असांस्कृतिक 
'गहंदेवी (माता देवी) बाद में क्रमश: कुलंदेवी, ग्रामदेवी तथा सर्वव्याप्त 
दुर्गा, काली था दाक्ति के रूप में पृज्य बनी और उसके उपासक शाक्त. 
'कहाये । . इसी 'तरह आदिवासियों का 'योनि-लिग-सह पाशुपति अथवा 
नन्‍्दो-पति/ ब्राद' मे ऋग्वेद-काल में रुद्र, यजुर्वेद-काल में त्रिपुरारि 
महादेव और भमहाभा रत-काल में शिव नाम से पूजा जाने लगा। उसी के 
उपासक दोंगे कहुलाये । जब. इन होंवों और ज्ञाक्तों के मतों के अनुसार 
सृष्टि-विषयक केवल: एकांगी अनर्गछ प्रचार बढा और समाज में अनाचार 
एवं दुरात्रार का आधिक्य हुआ, तब महाभारत-काल में कृष्ण के द्वारा 
विष्णु की उपासना का प्रचार किया गया, जिसे उस समय भागवत-घर्म॑ 
'कहाजाता था । वहीं बाद में वैष्णव धर्म के नाम से विख्यात हुआ। विष्णु 
“बिदेकों में से वह देव है, जो सोम्य रूप का प्रतीक होकर ससार का संरक्षक 


लिकानककु 
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या शान्ति-सुख-दायक माना जाता हैं। महाभारत-कालू में और उसके 
परचात्‌ इसी संरक्षक सौम्य रूप की प्रधानता दर्शाने के अभिप्राय से, विष्णु 
अवतार की बात मानी जाती थी। तुलसी के समय मे भी हिन्दुओं में अवतार- 
विषयक यही धारणा थी। उस समय ज्ञाक्त तथा शैवों--विशेषकर हीवों का 
भी पर्याप्त प्रसार था । इस तरह ऐतिहासिक विचारधारा के आधार पर 
यह निदान निकलता है कि जिस क्रम से मानव-समाज का विकास होता 
गया, उसी क्रम से स्थूछ भौतिक पदार्थों से लेकर आन्तरिक-सूक्ष्म तथा 
व्याप्त-सुक्ष्म दिव्य-शक्तियों के प्रति पूजा की भावना मानव-जाति में जाग्रत 
होती गई, यहाँ तक कि अन्त में उक्त त्रिदेव भी एक ही सर्व-व्याप्त ईदवर 
नाम की सत्ता के अंग-मात्र ही समझे जाने लगे । ह 
इतिहासज्ञ को यह तो मानना ही पड़ेगा कि मनुष्य आदि-काल में भो--- 
वह चाहे जैसा पाशविक जीवन क्‍यों न व्यतीत करता रहा हो--अन्तगंत 
स्थितियों के बारे मे पशुओं से अधिक विचारवान्‌ रहा होगा। इस दृष्टि 
से देखने पर यह निश्चय हो जाता है कि प्रारम्भिक युग में भी मनुष्य में 
सुख दुख-निर्धारक विचारों की गति में कुछ-न-कुछ गंभीरता और व्यवस्था 
रही होगी । इस आधार को लेकर अध्यात्म-इष्टिकोण से विचारने वाला 
इस निश्चय पर पहुँचता है कि धर्मे-वृत्ति का प्रारम्भ उसी समय से हो गया, 
जब कि मनुष्य के मन में सुख को आकांक्षा उठी और सुख-लाभ के हेतु 
दुःख-निवृत्ति की बात ध्यान में आई | मनुष्य-मात्र प्रारम्भकाल से ही सुख 
चाहता रहा है ; परन्तु तभी से उसे यह अनुभव भी हुआ कि वह त्रिविध 
दु'खों या तापों के कारण पूरा-पूरा सुख-लाभ नहीं प्रा सकता। इन त्रिविध 
तापों की गणना देहिक, देविक और भौतिक ताप कह कर की जाती है। 
प्रारम्भिक युग में इन तापों की यद्यपि तात््वक और सविस्तार व्याख्या 
तो नहीं हो सकती थी, तथापि शारीरिक रोग या पीड़ादि देहिक ताप को, 
आकस्मिक सर्प-दंश, सिह-भक्षण आदि देविक 'घंटनाओं की, एवं तूफान, 
जल-बाढ़ आदि भौतिक परितापों को अनुभूति वन्य युग में भी अवश्य, 
बल्कि अधिक रूप में होती होगी । जब मनुष्य का किसी दु:ख से निवृत्त 
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होने का कोई वश नहीं चलता, तब वह उसे किसी देव-विशेष का प्रकोप 
समझने लगता है, और उससे मुक्त होने के लिए उसकी पूजा-अर्चा करता 
प्रारम्भ करता है । इस तरह मनुष्य ने दो प्रकार के देवों की कल्पना तथा 
उनका अधिष्ठान करता प्रारम्भ किया--एक सद्भावी देव, और दूसरे 
दर्भावी देव । दोनों की पूजा आवश्यक समझी गई, क्योंकि एक क्रे प्रसन्न 
होने से सुख-समृद्धि की आशा रहती थी, भौर दूसरे के प्रसन्न होने से उसके 
प्रकोप से बचने की । आदि कालीन और वेदिक कालीन अनेक देव-देवियों 
की स्थापना, अध्यात्मज्ञ के विचारानुसार, इसी कल्पनात्मक अधिष्ठान पर 
निर्धारित की गई है। उदाहरणाथे पुतना (मैली) रोग से पीड़ित बालक 
को देख पृतना' नाम की राक्षसी-देवी की, तथा महामारी बीमारी से 
पीड़ित ग्रामवासियों को देख महामारी' या 'ग्रामदेवी”' या 'कुलदेवी” को 
कल्पनाएँ बनी और वे ही पृजी जाने लगीं । इसी तरह वरुण, मरुदुगण, 
आदि देवताओं की प्रतिष्ठापनाएँ देविक तथा भौतिक तापों से मुक्त होने 
तथा तत्सम्बन्धी समृद्धि-सुख प्राप्त करने के अभिप्राय से हुई । इस प्रकार 
तुलसी-काल में अध्यात्मज्ञ की दृष्टि से भी कोटियों देवताओं को प्रतिष्ठा 
हिन्दु-धर्मं मे प्रस्तुत थी। सनातन हिन्दू-धर्म में तेतीस कोटि देवताओं की 
प्रतिष्ठा मानी जाती है। कोई-कोई इसका अर्थ तेंतीस करोड़ करते हैं। कुछ 
लोगों ने व्यावहारिकता दर्शाने के लिए बाद में यह कहना शुरू किया कि 
'तंतीस कोर्टि' शब्दों में भारतवर्ष की तत्कालीन तेंतीस करोड़ जन-संख्या 
का भाव निहित है । इनके अविरिक्त कुछ अन्य लोग 'कोटि! का अथ॑ “श्रेणी” 
था “विभाग” करते हैं : इसलिए उनके मन्तव्यानुसार सनातन धर्म ने समस्त 
देव-देवियों की गणना तेंतीस विभागों मे की है । हम इसी अर्थ को अधिक 
उपयुक्त मानते हैं ; परन्तु देवताओं की इतनी अधिक संख्या होने पर भी 
संवातन धरम सर्वव्याप्त एकमात्र सत्ता को ही प्रधानता देता है। देवता उस 
सत्ता के केवल अवयव-सूचक हैं। 

इतिहासश्ञ और अध्यात्सज्ञ दोनों के पूजा-प्रधात धर्म-विषयक 
अनुसन्कमन यद्यपि एक समान प्रतीत होते, हैं, तथापि उनमें मूलतः: भूमि- 
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आकाश जैसा भेद है। एक ने लिया है पाइ्चात्य तत्त्व-विद्या का आधार, 
जो भौतिकवाद है ; और दूसरे ने लिया है भारतीय आर्यो की तत्त्व-विद्या 
का आधार, जिसे अध्यात्मवाद कहते है । भौतिकवाद स्थूल रूपों (००प०८ 
0708) से चूध्गानिस्नम चेतना (ग््रटष 80पोी 07 [0॥6967८6) 
की उत्पत्ति और विकास की बात करता है, परन्तु अध्यात्मवाद चेतना की 
उत्पत्ति और विकास वाली बात को नहीं मानता। वह कहता है कि चेतना 
स्वयं सर्वत्र और सर्वदा विद्यामान रहती है। उसमे सब की उत्पत्ति होती है, 
अथवा यह कहिए, उसी से सब कुछ प्रकट होता है न॒कि वह किसी के द्वारा 
उत्पन्न या प्रकट किया जाता है। शास्त्रीय शब्दों मे वह स्वयभू:' और 
'परि भू: है । वह अपने-आप 'पूणे' भी है; इसलिए पूर्ण का विकास कहना 
मूखेता है । विकास “अपूर्ण' का ही हो सकता है, अतः अध्यात्मवाद का 
सिद्धान्च ऐविहासिक सिद्धान्त से बिलकुल भिन्न है। वह चेतना को स्वयं 
पूर्ण, स्वयं प्रकाश” आदि कह कर यह कहता है कि जिस प्रकार मेघों के 
आवर्तों से सूर्य का प्रकाश ढक जाता है, उसी प्रकार चेतना का प्रकाश 
अज्ञानरूपी तम के आच्छादन से ढका रहता है । जिस-जिस तरह, जितनी- 
जितनी यह अज्ञान रूपी घटा घटती जाती है, उसी-उसी क्रम से चेतना 
का प्रकाश उधड़ता जाता है, जिसे तुलसी ने---'उघराहिं विमल विलोचन 
हिय के” इन थोड़े-से हो शब्दों द्वारा व्यक्त कर दिया है। यही है (निगमागम 
सम्मत मत' जिसे तुलसी ने मानस लिखते समय अपना मार्ग॑-प्रदर्शक बना 
रखा था। इसी में सनातन और श्ाइवत सत्य है | दु'खों से मुक्त होने-न- 
होने का काम उसने दु खो ही के हाथ में सौप दिया है--भृ्तों के अधीन 
नहीं रखा ; इसलिए मनुष्य को अपने श्ोप्रोद्धार की लहलहाती आशा 
इसी में मिलती है, क्यों कि उसके हृदय में बाह्यान्तर आत्मा के 
पूर्णत्व की गूँण भरी जाती है, जैसा कि निम्न मंत्र में व्यक्त किया 
गया है--- 
“ओरश्म्‌ पूर्णमदः पूर्णमिद पूर्णात्पूर्णमुदच्यते। 
पूर्ण्प... पूर्णमादाय पृर्णमेबावद्धिष्यते ४ 
१५ 
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अर्थात्‌--'ओं, वह पूर्ण है, यह (तू) पूर्ण है, पूर्ण से पूर्ण ही होता है 
और फिर भी पूर्ण ही बच रहता है।' 

यही भारतीय हिन्दुओं का धर्म हैं, और यही उनकी विद्या 
है, जैसा कि तत्त्वज्ञानी स्वामी विवेकानन्द ने कहा है 7२८४70४ 75 ४४6 
प्रक्षारंदिष॑दात00 6 ६6 फसंशापए 76वें 0 सदा अर्थात्‌--- 
मनुष्य में जो ईश्वरत्व पहले से विद्यमान रहता है, उसी के प्रकट होने 
का नाम धर्म है; और '#तंप्रव्थधंठम 5 पार फ्राब्ापंल्षिध्वधं०0 0 पाल 
एटर्प०८० द7०4त09 77 ४7००! अर्थातु--मनुष्य में जो पृर्णता पहले से 
विद्यमान रहती है, उसी के प्रकट होने का नाम विद्या है ।* ऐसी चेतना 
को, जिससे सब की उत्पत्ति हो और सब चेष्टित हों (अहं स्वेस्य प्रभवों 
मत्त सव॑ प्रवतंते) तथा जिस एक से स्व लोक इस प्रकार प्रकाशित हों, जैसे 
सूर्य से यह लोक प्रकाशित होता है। (यथा प्रकाशयत्येक: क्ृत्स्नं लोकमि् 
रवि:) यदि कोई कहे कि वह भौतिकता अथवा पाथिवता (फ्रबंटात॑- 
%7९72) के प्रतीक मानव तनु के आधार को छेकर उत्पन्न और विकसित 
होता है, वो ऐसे लोग हिन्दु-धर्म-तत्त्वज्ञों की दृष्टि में अति प्राचीन काल से 
ही भूखे कहे जाते हैं--- 

“अवजानन्ति मां मृढा सानुषों तनुभाश्चितम्‌ । 
पर॑ भावमजानन्तोी मम भूत सहेश्वरम॥ 

जिस देक्ष या जाति में जैसे सिद्धान्त का निर्माण कर लिया जाता है, 
वैसी ही वहाँ उसे कार्य रूप में व्यवह्ृत करने के लिए साधनाएँ ढूँढ़ी जाती 
हैं। हिन्दू समाज ने भी अपने बेद-वेदांगों तथा, अन्य विविध प्रकार के 

3४६, (0फफॉशंट कांड ० बयां पराएटसबा9702 
(0 9प्रबाका, शीटााकर्यंशं आताप्रक) एठा, ॥ एफ 7286. 

४७. गाता १०८ 

४८. वही १३॥३३ 

४९. बही ९११ 
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शास्त्रों मे उन साधनाओं का विद्यद उल्लेख या विवेचन किया है। इस 
आत्म-सिद्धान्त तथा तत॒विषयक साधतनाओं पर आधारित आये-घर्म अथवा 
आर्य-सभ्यता का सूर्य जब मध्याक्ष कार जैसा तप चुका, जब ब्राह्मण- 
कालोन यकज्ञ-यागादि वाले कमंठों, उपनिषदकालीन ज्ञानियो, अरण्य- 
कालोन तपस्वियो तथा दहताहतास्मित-प्रतिपादको एवं शाक्‍्त-शव-वैष्णवी 
उपासकों की मैं-मै, तू-तू की खीचातानी मची, एवं जब वर्णाश्रम धर्म से 
लोग मुख होते गये, तब सिद्धान्त और व्यवहार का योग मिट गया, अर्थात्‌ 
घर्मं और कम का सामगख्जस्थ हट गया। फलतः समाज मे अकमंप्यता, 
अधामिकता तथा हिसात्मक जीवन की बाढ बढी। ऐसे समय पर हिसा को 
रोकने के लिए जैन मत और बौद्ध मत उठे । उनकी अहिसा भरी तान 
इतनी प्रबलता से छिड़ी कि लोग हिसा-अहिसा में भेद करना ही भूल गये । 
उन्हे यह ध्यान नही रहा कि लछोक-घर्मं की दृष्टि से कभी-कभी प्रत्यक्ष 
हिसा अहिसा की गणना में आती है अ।र कभी-कभी प्रत्यक्ष अहिसा हिसा 
की गणना में । वे यह भूल गये कि स्वार्थ अथवा ममत्व को त्याग कर छोक- 
संग्रह अथवा लोक-सेवा करने में यदि कोई प्रत्यक्षत. हिख प्रतीत होनेवाला , 
कर्म करना ही पड़े, तो वह धर्म ही माना जाता है। सारांश यह कि इन मतों 
की वाढ़ भी कमं-ज्ञान के समन्वय से सम्पुटित लोकधमम के प्रतिपालक 
उत्पन्न न कर सकी और समाज शिथिल वा छिन्न-भिन्न बनता ही गया । 
गड़बड़ी भरे ऐसे अनुकूल समय को पाकर मुसलमानों के आक्रमण शुरू 
हुए तथा धीरे-धीरे उनके राज्य स्थापित होते गये । अन्त में मुगल बादशाहत 
जम गईं। भौगोलिक तथा राजनीतिक अधिकारों के साथ-साथ उन्होंने 
हिन्दुओं के धामिक विचारों पर भी अधिकार जमाने के प्रयत्न किये । जब 
यह देखा गया कि छल-बल-कल से जाति-परिवतंन कराया जा कर 
हिन्दुओं की जन-संख्या तो घटाई जा सकती है, पर चिरकाल से हुदय में 
परिपोषित उनकी घर्म-भावना परिवर्तित नहीं की जा सकती, तब मुसलिम 
राज्यों ओर बादशाही दरबार के खरत्वाह और पिट॒ठुओं के द्वारा धर्म के 
एककीरण के नाम पर मुसलमान-हिन्दुओं को एक घाट उतारने के नारे 
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उठाये गये । इनमें सूफी मतवालों का नम्बर पहला है । प्रथम आक्रमण- 
कारी मुसमलमानों के साथ ही, अथवा उनके कुछ पीछे सातवी शताब्दी में 
उनका हिदुस्तान में आता प्रारम्भ हो गया था। पल-क्रमारुद र उसके 
कई प्रवतेक भारत में होते गये और हर एक के नाम के पीछे उसके नाम का 
पन्‍्थ चल निकला : जैसे---जुल्लाबी, चिश्ती, इमामशाही, स॒हरावर्दी । इनका 
भूल सिद्धान्त था--हर धर्म में जो अच्छा दिखे, वह ले लेना तथा दो वियोगी 
भ्रेमियों-जैसे किस्सा-कहानियों के द्वारा ईइ्वर को ओर सदृवृत्ति का जाग्रत 
करना । इनका प्रभाव इतना बढ़ गया था कि “'सत्रहवें शतक के मध्य भाग 
में मुहम्मद शह॒दुल्ला नामक सूफी प्रचारक को कुछ लोग विष्णु का निष्कलक 
दश्मम अवतार मानकर पृजने को प्रस्तुत थे ।”” सूफी इतने लोक-प्रिय 
क्यों हुए ? इसलिए कि उन्हें समय अनुकूल मिला । मुसलिम-काल के 
अत्याचारों से हिन्दू जनता सन्तप्त थी। वह निराश थी । सनातनी' धर्म 
वा व्यवस्था से उसको सान्त्वना का मिलता दुस्तर सा हो रहा था, पर साथ 
ही उसे मुसलिम धम से घृणा भी थी ; इसलिए सूफियों के नवीन पन्थ में 
उन्हें अपने उद्धार की आशा दिखी । इस नैराश्य-काल के समय आर्य-घर्म 
के कुछ विद्वान पंडितों ने जब यह देखा कि हिन्दू जनता उसमें विहित 
ईद्वरवाद से निराश होकर सूफी मत की ओर प्रवृत्त हो रही है, तो उन्होने 
भी अपनी भारतीय शास्त्रीय पद्धति के आधार पर अपने-अपने अनुरूप 
जन-जीवन में आश्ालता को पल्‍्लवित करने में कमी नहीं की । सबसे पहले 
गुरु म 7 दरनाथ के शिप्य गोरखनाथ का नाम उल्लेखनीय है । इन्होंने ११ 
वी शताब्दी में हुठ योग अर्थात्‌ आसन-यम-नियम-प्राणायाम आदि क्रियाओं 
द्वारा मन को वद्ग में करने वा आत्म-ज्ञान प्राप्त करने का प्रचार किया । 
इसके बाद १२ वीं शताब्दी में दक्षिण में स्वामी रामानुजाचार्ये ने संस्कृत 


आई 





५०. मिडिईवल सिस्टीसिज्म ऑब इन्डियाँ  (]/८००८एथा 
(३४ ४८४०७ ० 7072) पृष्ठ ३३२ के आधार पर तुलसीदास और 
उनका युग पृ० ४०। 
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भाषा में ब्राह्मण आदि विद्वान लोगों का ध्यान नारायणी अथवा वैष्णवी 
साकार उपासना की ओर आक्ृष्ट किया । फिर ग्रुजरात में मध्वाचार्य ने 
१४ वीं शताब्दी में हतवादी वैष्णव सम्प्रदाय की नींव डाली । इसके पश्चात्‌ 
पन्द्रवीं दताब्दी में उत्तर भारत में रामानन्द ने, जो रामानुजाचार्य की 
शिष्य-परंपरा में थे, हिन्दी भाषा में विष्णु के अवतार राम की भक्ति को 
प्रधानता दी । इसके बाद सोलहु॒वीं सदी के प्रारम्भ में एक तैलंग ब्राह्मण 
वल्लभाचाय ने मथुरा में कृष्ण की सग्रुणोपासना का प्रचार किया ; परल्तु 
जब इस प्राचीन शास्त्रीय पद्धतिवाली सग्रुणोपासना से उस नैराश्य-काल में, 
जिसकी विकरालता मुसलिम अत्याचारों के कारण बढ़ती ही जाती थीं, 
हिन्दुओं को अधिक सनन्‍्तोष होता हुआ नहीं दिखाई दिया, “तब' एक ऐसे 
सामान्‍्य-भक्ति मार्ग की आवश्यकता प्रतीत हुई, जिसे हिन्दू, मुसलमान, छुत, 
अछूत, ऊँच, नीच सभी अपना सकें। यही आगे चल कर “िगुंण-पंथ' के 
नाम से प्रसिद्ध हुआ ।... ..बद्भाल में सब से पहले (वल्लभाचाये के 
जामातृ) चैतन्य महाप्रभु ने इस भाव की नीव डाली। इधर महाराष्ट्र 
और मध्यप्रदेश में नामदेव और रामानन्दजी ने इसी भाव का सूत्रपात 
किया ।” चैतन्य, नामदेव और रामानन्द ने जाति-पाँति, ऊँच-तीच का 
बन्धन तोड़ने का प्रचार किया । “यद्यपि इन्होंने समय-समय पर मूति-पूजा 
आदि की नि सारता बताई पर इस देश की हिन्दू जनता में सम्रुण उपासना 
का भाव इतना बद्धमूल हो गया था कि खुले आम इसका विरोध करने का 
साहस कबीर के पहले शायद किसी को नहीं हुआ ।”' अतः सूफियों के 
अतिरिक्त निरगुंण-पन्थ' के प्रधान-प्रचारक कबीर-पन्‍्थी, नानक-पन्‍्थी और 
दादू-पन्‍्यी हुए । कबीर का जन्म लगभग सन्‌ १४०० में और मृत्यु लग- 
भग सन्‌ १५२० में हुई। नानक का जन्म सन्‌ १४६९ में ओर दादू का 

५१. हिन्दी के कवि ओर काव्य, भाग २, (हिन्दुस्तानी एकेडेमी, 
इलाहाबाद) पु० ३-४। 

५२. वही प्‌० ५। 
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सन्‌ १५४५ में या उसके लगभग हुआ । कबीर का प्रचार प्रथमत उत्तर- 
'पूर्वी भारत में, नानक का पंजाब में और दादू का राजपूताना में हुआ, 
क्योंकि वे उक्त-उक्त स्थानों के वासी थे । कबीर की रचनाओं का संकलन 
'साखी' और 'रमैनी' नाम के ग्रन्थों में हुआ है, तथा गुरु नानक की रचनाएँ 
आदियप्रन्थ! में संकलित की गई हैं, जिस में अन्य महात्माओं के भजनों का 
भी संकलन है । कबीर रामानन्द के शिष्य थे | रैदास (चमार) और सदना 
(कसाई) भी रामानन्दजी के शिष्य और कबीर के समकालीन थे । इन 
पन्‍्थों ने गोरखनाथियों का हठयोग तो नहीं अपनाया, पर उनके आत्मवाद 
से अवध्य प्रभावित हुए। इन पन्‍्थों का मूल उद्देश्य था--हिन्दू-पुसलमानों का 
पारस्परिक विरोध मिठाकर उनका एकीकरण करना । इस उद्देश्य से प्रेरित 
हो, उन्होने हिन्दुओं मे प्रचलित अवतारवाद या समुणोपासना, मूर्ति-पूजा 
तथा जाति-भेद का विरोध किया और ज्ञान-मार्गियों की भाँति ईहवर के 
निगंंण भाव की प्रतिष्ठा करने के लिए उपदेश दिये । उन्होंने तीर्थों आदि 
में जाना भी निरर्थक बताया। मन्दिरोंमसजिदों को अनावश्यकता भी 
बताई । उनके इस प्रचार से, यद्यपि हिन्दू-मुसलमानों का मेल-जोल बढ़ा 
और मन-मुटाव कुछ कम हुआ, तथापि उससे लोगों की वृत्ति लोककर्म 
की ओर से उदासीन हो चली। हिन्दुओं के वर्णाश्रम-धचम को धक्का लगा। 
किसी भी पन्‍थ के बस कर निरक्षर या मूर्ख लोग जीवनोपयोगी ज्ञानी बनने 
की शान दिखाने लगे, मर्यादा भंग होने लगी और धर्मशात्रों का पढना- 
लिखना तथा उनकी बात करना पाप समान लगने लगा | हमारा यह 
अभिप्राय नही कि कबीर आदि इन महानुभावों की भावनाएँ दूषित थी । 
हमारा तात्पर्य केवल इतना ही है कि लौकिक जीवन की दृष्टि से उनकी 
साधनाएँ दोषपूर्ण सिद्ध हुईं । भक्ति का जो स्वरूप इन लोगों ने प्रस्तुत 
किया वह अपूर्ण एकांगी और विक्ृत है। मनुष्य, स्वभाव से सग्रुण होने 
के कारण, अपने जीवन में नि्गुण हो ही नहीं सकता । इस सम्बन्ध में यह 
ठीक ही कहा है कि “मुसलमानों से अविरोध-प्रदर्शन करने के लिए अपढ 
जनता को साथ लगानेवाले कई नए-नए पंथ निकल चुके थे, जिनमें एकेदव- 
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रवाद का कट्टर स्वरूप, उपासना का आंशिक रंग-ढंग, ज्ञान-विज्ञान की 
निन्‍्दा, विद्वानों का उपहास, वेदान्त के दो-चार प्रसिद्ध शब्दों का अनधिकार 
प्रयोग आदि सब कुछ था ; पर छोक को व्यवस्थित करनेवाली वह मर्यादा 
न थी, जो भारतीय आर्य-धर्म का प्रधान लक्षण है ।”” एकेश्वरबाद का 
कट्टर स्वरूप वह है, जिसमें व्यक्ति और समाज दोनों की दृष्टि से निर्गंण- 
सग्रुण अथवा ज्ञान-कर्म दोनों का यथोचित सामञ्जस्थ न रखा जाय । 
जहाँ यह सामञ्जस्य टूटा, वहाँ धर्म-क्षेत्रीय मर्यादा भंग हुई । इन दोनों 
के बीच समन्वय स्थापित करने वाली विधि का नाम भक्ति! है। यदि 
विधिवत भक्ति नहीं हुईं, तो धर्म-व्यवस्था बिगड़ी, और धर्म-व्यवस्था 
बिगढ़ जाने से समाज के अन्य सभी क्षेत्रों में विषमता का विस्तार हो 
जाता है, जिससे सारा समाज रसातल की ओर खिसकता जाता हैं। विधिवत 
भक्ति से तुलसी का अभिष्राय है, श्वुति-श्ास्त्र-सम्मत भक्ति, क्‍यों कि 
श्ुति-शास्त्र यथार्थ में कतेव्यनिष्ठ पूर्वजों द्वारा अनुभव की हुईं सत्यताओं 
या विधियों का सार-संग्रह होता है । उपरोक्त विषम परिस्थितियों को देख 
तुलसी ने जो चिन्ता प्रकट की है, वह संक्षिप्त रूप में यों है--- 

दो०-- श्रुति संगत हरि भक्तिपथ, संजुत विरति विवेक । 

तेहि न चर्लाह नर मोहबस, कर्ल्पहिं पन्‍्थ अनेक ॥ 

इस तरह के कल्पित पन्‍न्थवाले वेद-पुराण आदि शुभ ग्रन्थों में कथित 
भक्ति की विधियों को त्याग, नये प्रचार से उसका निरूपण करते हैं--- 

दो०--- साखी' सब्दी दीहरा, कहिं' कितनी उपखान। 

भगति निरूर्पाह भगत कलि, निर्दाह वेद पुरान ॥ 
नि धः ला 


५३. तुलसी ग्रन्धावली, खंड ३, पृ० ९९-१०० । 

५४. सानस, उ० काँं० १०० (ख); दोहावली ५५५ (दोहावली 
में तीसरे पद के स्थान में यह पाठ है तेहि परिहरिहि विभोह बस )। 

५५. दोहावली ५५०४ (पहले पद में कबीर, नानक तथा दादू के पन्‍थों 
की ओर, और दूसरे पद में ध्फी-पन्‍्थ की ओर संकेत है ) । 
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“सकल घरम विपरीत कलि, कल्यित कोटि कुपंथ। 
पुन्य पराय पहार बन, दुर पुरान सुभ ग्रन्थ ॥? 
इस प्रकार के पन्‍्थां के कारण छोगों में अनधिकार-चेष्टा, उदृण्डता, 
दम्भ, मोहादि का प्रसार हो रहा था--- 
दो०--ब्रह्म-ज्ञान बिनु नारिनर, कहाँहि न इसरि बात । 
कोड़ी लागति भोह बस, कर्राहे विप्र-गुर-घात ॥॥ 
बार्दाह श्रृद्र द्ििजबन सन, हम तुम ते कछ घादि। 
जान बह सो विप्रवर, आँखि दिखावहि डॉटि ॥। 
इन पन्‍्थों की ओर लोग क्‍यों दौड़ने लग गये थे ? इसलिए कि उन्हें 
सग्रुण स्वरूप भगवान्‌ के नाता प्रकार के चरित्रों की समझने में कठिनता 
और तिगंण स्वरूप को समझने में सरलूता की प्रतीति हुई--- 
दो०--काम कोध सद लोभ रत, गृहासक्त दुखरूप। 
ते किमि जाना रघुपर्तिह, मूढ़ परे तम कूप ॥। 
निर्गुत रूप सुलभ अति, सगन जाननहिं कोई। 
सुगम अगम नाना चरित, सुनि मुनि सन भ्रम होइ ।। 
निगुण को सुलभ समझ, उस ओर भगदड़ मचने से देश या समाज में 
जो दृष्परिणाम हो रहे थे, वे इस प्रकार है-- 
दो०-- करम॒ठ कठमलिया कहें, ज्ञानी ज्ञान विहीन।* 
शा न ाल 
छ॑०- जानपनी की गुमात बड़ो, तुलसी के विचार गंवार महा है। 


जानकी-जीवन जानन जानयो, तौ जान कहावत जान्यो कहा है” 
शा ण्ज -- 


7१८ 


५६. दोहावली, ५५६। 

७५७. भानस, उ० कां० ९९ (क) (ख); दोहावली ५५२, ५५३ ४ 
५८. वही ७३ (क) (ख)। 

५९. वही ९९। 

६०. कवितावली, उ० कां० ३९। 


तुलसी को पू्व॑वर्ती और समसामयिक परिस्थितियाँ . २३३ 


“बरन-धरम गयो, आखत्रम निवास तज्यो, 
त्रास न चकित सो परावनों परो सो है। 
करम उपासना कुवासना विनास्यों, ज्ञान, 
वचन, विराग वेष, जगत हरो सो है॥ 
गोरख जगायो जग, भगति भगाये लोग, 
लिगम नियोग तें सो केलि ही छरो सो है ॥ 
हु कस * जा 
“बेद पुरान विहाइ सुपंथ कुमारण कोटि कुचाल चली है। 
काल' करार नपारलू कृपा न राजसमाज बड़ोई छली' है॥ 
वर्न-विभाग न आश्रम-धर्म दुनी दुख-दोब-दरिद्र-दली है।। 
ला दा न्पा 
“दस दुर्गंभ दाल दया सख कर्म सुधर्म अर्धन सब धन को। 
+प तीरथ साधन जोग विराग सों होइ नहीं दृढ़ता तन को ॥। 
कलि काल कराल में, राम कृपाल ! यहै अवलंब बड़ो मन की। 
तुलसी सब संजम हीन सबे, इकनाम अधार सदाजन को॥ 
्प जि हे 
“आगम वेद पुरान बखानत, सारग कोटिन जाहि न जाने। 
जे मुनि ते पुनि आपुहि आपको, ईस कहावत सिद्धि सयाने।॥।. 
समाज की इस प्रकार की दुव्यंवस्था को देख कर तुलसीदासजी से 
नहीं रहा गया, इन निर्गणियों को आह्वान करते हुए यह बताया कि बिना 
पग्ुण उपासना के निर्गुण कहाना असम्भव है । नकारात्मक (उ८्ठ०7ए८) 
भाव और सकारात्मक (?०#४7८) भाव दोनों का जोड़ा है--- 
६१. वह ८४। 
६२. वहूँ; ८५। 
६२- वही ८७। 
६४. वही १०५। 


२३४ ऋान्तिकारी तुलसी 


दो ०-- ज्ञान कहै अज्ञान बिन, तम बिनु कहै प्रकास। 
निरग॒न कहै जो सगृत बिनु, सो गुरु तुलसी दास।॥।”' 
अंक अगुन, आखर संगत, सामुझि: उभय प्रकार। 
खोए राखे आपुभल, तुलसी चारु विचार॥” 
अर्थात---ऐसा कौन सखी का लाल हो सकता है, “5 -:रगीे कहते 
हैं, जो अज्ञान के अस्तित्व-विना ज्ञान का, तम के अस्त्वि विता प्रकाश का, 
तथा सग्रुण के अस्तित्व-विना निर्गण का प्रतिपादन कर सके । यदि कोई 
ऐसा समर्थ हो, तो अलवत्ता, तुलसी कहते है--हम उसे गुर मान लें। 
यथार्थ बात यह है कि निर्गंण-सग्रुण का अंक-अक्षर' के समान अपरिहाये 
जोड़ा है । या तो निर्गुण-सग॒ुण, दोनों ग्रुणों के परे (खोए) हो कर मोक्ष-पद 
प्राप्त कर संसार मे जन्म ही न लो ; या संसार में देह पा कर दोनों निगुंण 
सग्रुण को साथ लेकर (राखे) चलो, तभी भलाई हो सकती है । यही दो 
प्रकार का विचार, तुलसीदासजी का कथन है, उत्तम विचार है। तात्पये 
यह कि नकारात्मक भाव सकारात्मक भाव के बिना आ ही नहीं सकता । 
उपरोक्त अन्तिम दोहे में निगूण और सग्रुण का भाव दर्शाने के लिए 
अंक और अक्षर की उपमा दी है। किसी अच्छे शब्द-कोश को देखिए, तो 
आपको अंक” का अर्थ चिह्त.' संकेत” एवं रेखा' मिलता है । रेखा- 
गणित का हर विद्यार्थी इस बात को भली-भाँति जानता है कि विन्दु' या 
'रेखा” दोनों कल्पनात्मक निराकार स्वरूप, संकेत-मात्र होते हैं । अर्थात्‌-.- 
यथार्थत उनकी लम्बाई-चौड़ाई, रूप-आकार आदि कुछ नहीं होते । किसी 
पदार्थ के समझने या चित्रण करने में हमें उनकी कल्पना करनी पड़ती है । 
यही भाव निमुृण' दब्द में निहित है, जिसे शास्त्रों में अशुन्‍्य शुन्य कल्पितम 
कहा है, जैसा हम पूर्व में कह आये है। इसके विपरीत आखर' अर्थात्‌ अंक्षर 
का रूप (/०77) होता है ; इसलिए उसे सग्रुण की उपमा दी है । सारांश 


६५. दोहावली, २५०-२५१। 
६६- चतु० द्वारकाप्रसाद कृत शब्दार्थ-पारिजात'। 


तुलसी की पूर्ववर्दी और समसामयिक परिस्थितियाँ २३५ 


यह है कि जहाँ तक देह है वहाँ तक त्रिग्रुणात्मक रूप का सर्वथा त्याग नहीं 
हो सकता | गुणों के परे पहुँचे कि ब्रह्मस्वरूप हुए, जैसा कि गोता में कहा है--- 
“गुणेस्पतच परंबेत्ति मदभाव॑ सोडधिगच्छति”* 


यदि तुलसी के इस अभिप्राय की ओर अधिक स्पष्ट रूप से जानना 
हो, तो पाठक दोहावली की क्रम-संख्या १०, २००, ३६५ तथा ३६६ को, 
विशेषकर २०० वें दोहे को, अवध्य पढ़े और समझे | २०० वाँ दोहा यह 
दे 
“आया जीव सुभाव गुन, कार करण महदादि। 
ईस-अंक ते बढ़त सब, ईस-अंक बिनु बादि॥ 
(६) स्धहित्य-पद्धति 


साहित्यज्ञों ने साहित्य की इष्टि से तुलसी-साहित्य के एक-एक कोने 
को खूब बारीकी से छान-बीन डाला है, और अब प्राय. एक स्वर से यह 
निश्चय कर लिया है कि तुलसी हिन्दी-साहित्य--विशेषकर हिन्दी-काव्य--- 
के अद्वितीय सम्राट हैं। एक समय ऐसा था जब लोग सूरदास की 
कविता को तुलसी की कविता से उच्च कोटि को मानते थे, और इसलिए 
'सूर सूर तुलसी ससी, उडगन केशवदास' वाले दोहे की रचना हुई। 
इसके पश्चात्‌ दूसरा समय आया, जब साहित्य-परीक्षकों का विचार- 
प्रिवतेन हुआ। उस समय उन्होंने यह निर्णय किया कि यद्यपि सूरदास का 
काव्य अधिक आनन्दप्रद और माघुर्ययुक्त है, तथापि तुलसी के काव्य में 
उससे अधिक नेसगिक उदात्त लक्षण (77०7०८०६ 76990 ० ८0 ०४४४०६८०) 
विद्यमान है । परन्तु साहित्यज्ञों की आलोचनात्मक दृष्टि यही स्थिर 
होकर नही रह गई । उन्होंने देखा कि कवि की सच्ची परख करने के लिए 
न केवल उसके साहित्य का निरीक्षण किया जाय, वरन्‌ यह भी देखा जाय 

६७. गीता १४।१९। 

६८. इम्पीरियल गजेटियर,भाग २, (सन्‌ १९०९),पु० ४२३। 


२३६ क्रान्तिकारी' तुलसी 


कि उसका हृदय कितना विशाल है तथा उसकी भावुकता कितनी मर्म॑- 
स्पर्शी और व्यापक है। इस पर ध्यान जाने से साहित्य-पारखियों की 
विचारधारा ने फिर एक बार पलटा खाया, और गांधी-जैसे महात्माओं 
ने यह निश्चय किया कि तुलसीकृत रामायण “निश्चय ही आत्मानुभव को 
खान (७ एट१६४०० उगंए6 ० शुआापापशं €ह००ांटा००) * है ।” परन्तु 
मानस को आत्मानुभव की खान मात्र कहने से तुलसी को सम्मान का 
वह उच्चतम शिखर नही मिला, जिस पर अन्य द्र॒ष्टाओं ने उन्हें ले जाकर 
बैठाया है । यह हिन्दी-साहित्य के प्रसिद्ध ममंज्ञ पं० रामचन्द्रजी शुक्ल ने 
किया । उन्होंने लिखा है कि “हमसे यदि कोई पूछे - जनता के हृदय पर 
सबसे अधिक विस्तृत अधिकार रखनेवाला हिन्दी का सबसे बड़ा कवि 
कोन है, तो उसका एक मात्र यही उत्तर ठीक हो सकता है कि 
भारत-हृदय भारतो-कंठ भक्त-चूडामणि गोस्वामी तुलसीदास ।॥”* शुक्ल- 
जी का यह निदान प्रतिदिन अन्यान्य नवीन आलोचकों के द्वारा सम्पुटित 
होता चला आ रहा है, और 'सूर सूर तुलसी ससी” के स्थान में सूरदास ही 
के मुखारविन्द से यह कहलाया जा रहा है कि उन्होंने अकबर बादशाह के 
पूछने पर उसके दरबार में यह कहा था कि “गोस्वामीज़ी की कविता तो 
कविता है ही नही, मै तो उसे सर्वोत्तम महत्मन्त्र मानता हूँ ।”* 

जिस कविता में लोकोत्थानकारी सन्देश हो, वही महामन्त्र कही जाने 
की अधिकारिणी बन सकती है । उस सन्देश के लोकोपकारी स्वरूप की 
प्रख करने के लिए हमें तहनते-मात्त्यि को मानव-जीवन के एक समीक्षक 
की आँखों से देखना होगा, न कि अलद्धार-रस आदि में गोते लगाने वाले 


फिमएर सचातथा ,५ >रपकपमा पड चाड 





६९. यंग इण्डिया (४०७०४ 7079) का अंक, ता० ३१-१०-१९२९ ३ 

७०. तुलसो ग्रन्थावल्ली, (खं० ३), पु० २४१, 

७१. मासिक पत्र कल्याण” (गोरखपुर) का संत क्रथा अंक', 
पु०२७०।. (नोट--सम्भव है कि यह कोरी कल्पना हो, परन्तु उससे तुलूसी- 
विषयक महत्ता अवध्य प्रकट होती है । )--लेखक 


तुलसी को पूर्ववर्ती अर समसामयिक परिस्थितियाँ २३७ 


साहित्य-परीक्षक की दृष्टि से । हमारा ध्यान केवल दो बातों पर रहना 
चाहिए । एक तो यह कि तुलसी का आदर्श क्या है, और दूसरे उस आदर्श 
को जनता में पहुँचाने के लिए उनका माध्यम क्‍या है । क्रान्तिकारी अथवा 
समाज-सेवक ऐसा आदर्श ढंढता है, जो सर्व-जन-हितकारी हो, और वह 
माध्यम भी ऐसा पकड़ता है, जो अधिक-से-अधिक व्यापक, मधुर और 
सुगम हो । तुलसी ने जिस आदर्श को चुना है उसकी व्यापकता के विषय 
में तो आगे ही कहा जा सकेगा | यहाँ केवल उनके माध्यम के बारे में 
जानना आवश्यक है । हिंदी भाषा उन्तका माध्यम है ; इसलिए उस समय, 
जब उन्होंने इस लोकोपकारी कर्म-क्षेत्र में कदम रखना चाहा, तब भारत- 
वर्ष में हिन्दी-साहित्य की गति-विधि क्‍या थी, यह ॒ संक्षेप में जान लेना 
आवश्यक है, जिससे यह अनुमान लगाया जा सके कि वे उससे प्रभावित 
हुए या नहीं, और हुए तो किस प्रकार और कितने । 
जब संसार अनादि है,तब कहा ही नहीं जा सकता कि आदि-काल में भारत 
देश में कौन-कौच-सी भाषाएँ कहाँ-कहाँ बोली जाती थीं ; परन्तु विद्वान लोगों 
ने वैदिक काल से प्रारम्भ कर तत्सम्बन्धी अनुसन्धान किये हैं । इन अनु- 
सन्धानों के अनुसार भारतीयों का प्रथम साहित्य संस्कृत था, जो स्व- 
सम्मति से उस काल के एवं उसके सहख्नाब्दियों पश्चात्‌ के अन्य देशीय 
साहित्यों में उच्चतम कोटि का स्वीकार किया जाता है । परन्तु, सांसारिक 
वस्तुएँ काल-चक्र-वदश परिवर्तनशील है ; इसलिए इस प्राकृतिक नियम के 
अनुसार संस्क्ृत भाषा का रूप भी क्रमशः परिवर्तित होता गया, और भारत 
वर्ष के भिन्न-भिन्न भागों में उसके भिन्न-भिन्न विक्ृत रूप प्रकट होने लगे । 
पहले-पहल ये रूप, जैसा कि सदैव होता है, बोली की भाषा में प्रकट हुए 
और फिर इस बोली की भाषा के आधार पर लिखित भाषा में प्रकट हुए। 
इन दोनों प्रकार से प्रकट हुए स्वरूपों को साहित्य-विज्ञ प्राकृत' भाषा कहते 
है : परन्तु प्रथम प्रकार का प्राकृत-भाषा-सम्बन्धी कोई ग्रन्थ उपलब्ध नहीं 
है ; इसलिए साहित्य-शास्त्रियों ने प्राकृत के दो विभाग कर लिये । वे बोली 
बालो भाषा को प्राकृत”' और लिखित को अपभ्रंश” अथवा देशी भाषा! 
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कहते है । यह दूसरा स्वरूप हमें सातवी शताब्दी के कुछ बोद्ध-साहित्य में 
और फिर बाद में कुछ जैन-साहित्य मे मिलता है।इस तरह अपभ्रंश नाम्नी 
प्राकृति के रूप ही आगे चल कर विकसित (विकृत) होते हुए भारत के 
किसी भाग में मराठी किसी में बंगला, किसी में गुजराती, किसी में उड़िया 
और किसी में हिन्दी भाषा इत्यादि कहाये। भारतवर्ष के धर्म-विषयक 
साहित्य की एक विशिष्टता यह है कि वह अत्यन्त प्राचीत काल से काव्य 
प्रधान रहा है ; इसलिए हम देखते है | कि धर्मविषयक प्राचीन संस्कृत ग्रन्थ 
पद्मात्मक है । इसी तरह बौद्ध सिद्दों ने अपने मत को गीतों के रूप में प्रकट 
किया, तथा जैन-मतावलूम्बियो ने “चरित-काव्य या आख्यान-काव्य”” के 
लिए चौपाई-दोहे को पद्धति ग्रहण की ।* तदनन्तर ग्यारहवीं या बारहवीं 
शताब्दी में गोरख-पन्थियों का काल आया । उन्होंने भी अपनी योग-सम्बन्धी' 
साधनाओं या मत का प्रचार प्रमुखतः तत्कालीन काव्य के ही रूप में किया । 
इस काल में हिन्दी-काव्य की गति को बढानेवालों में चारण या भाटों की 
प्रधानता रही । ये लोग अपने .आश्रयदाताओं की प्रशंसा में अनेक प्रसंगों 
को लेकर कवित्तों या छृप्पयों में रचनाएँ रचकर सुनाया करते थे। इन 
लोगों के छन्‍्द बहुधा वीररस वाले होते थे और वे स्फुट-स्फुट विषयों पर 
रचे जाते थे ; परन्तु कुछ लोगों ने उसी तर्ज की कविताओं में कुछ प्रबन्ध- 
काव्य की भी रचनाएँ की, जिनमें से चीसल देव रासो' और चन्दबरदाई 
, ऊँत पृथ्वीराज रासो' के नाम उल्लेखनीय हैं। पृथ्वीराज रासो” 
बारह॒वी शताब्दी के अन्त में तत्कालीन बोली की ब्रजभाषा में रचा गया 
था, जब कि शोरसेनी प्राकृत' का प्रभाव साहित्य-क्षेत्र से पूरी तरह से नहीं 
हट पाया था । वीर-गाथा-काल के अनन्तर १५ वीं शताब्दी के प्रारम्भ में 
रामानन्दियों का युग शुरू हुआ और फिर उनके शिष्य निगुंण-पन्थ वालों का 
समय आया । इन्होंने ने भी काव्य के रूप में अपने मतों का प्रचार किया ४ 
इनका साहित्य-भाण्डार विपुल था और उसका प्रभाकक्षेत्र भी काफी विस्तृत 
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हुआ । इनका साहित्य सन्त-साहित्य के नाम से प्रसिद्ध हैं। सन्त-साहित्य 
में कबीर-पन्थियों, नानक-पन्थियों एवं दादू-पन्थियों के नाम साधारणतया 
सब को प्रकट है। इन पन्‍्थों की शाखाओं-प्रशाखाओं का प्रभाव उत्तर 
भारत, राजस्थान, पंजाब तथा ग्रुजरात तक फैल चुका था। इनके अनुयायी 
अधिकतर अनपढ वा कम पढ़े-लिखे लोग थे । इनके ग्रवतंक भी कम शिक्षित 
थे ; पर वे उच्च कोटि के साधक या विचारक अवश्य थे । उनकी कविताएँ 
सरल दोहों में होती थीं। कहीं-कहीं रागों में कहे हुए पद भी मिलते है । उनका 
व्यान केवल यह रहता था कि जन-साधारण उनके भावों को समझ 
ले, भाषा-दोष या कविता-दोष रहे, तो भले ही रहें । उपरोक्त कारणों से 
हमें उनकी रचनाओं में साहित्यिक अजुद्धियाँ, काव्य-त्रुटियाँ तथा भाषीय 
प्रान्तीयता विशेष रूप से मिलती है । सन्‍्त-साहित्य के समकालीन सूफी मत- 
वालों ने तथा अकबर बादशाह के कतिपय दरबारी रहीम आदि ने एवं सुर- 
दासादि क्ृष्णोपासकों ने भी हिन्दी-काव्य को उन्नत करने एवं हिन्दी-साहित्य 
का भारतवर्ष के विभिन्न भागों में प्रसार करने में बड़ा बल और योग दिया। 
इधर सूफियों ने दोहा-चौपाइयों की तथा रहीम ने दोहा वा बरवे छुन्द की 
शैली स्वीकार की । तो उधर कृष्ण को बाल-लीला-सम्बन्धी भक्तिपूर्ण सुरदास 
के भजनीक पदों की प्रसिद्ध शैली किसी से छिपी नहीं है । उन पदों में एक 
ओर तो साहित्यिक शुद्धता और आनन्दप्रद साधुयें मिलता है, और दूसरी 
ओर उनसे सग्रुणोपासना की प्रवृत्ति जाग्रत होती है, जो निगुंणी सन्‍्तों के 
निगुंण मत को ठेस पहुँचाती है । इस तरह तुलसी-काल तक भारतवर्ष का 
मूल साहित्य तथा संस्कृत भाषा साधारणतया निस्तेज, निद्चेष्ट तथा 
निष्प्राण हो चुकी थी। यदि वह कुछ टिमठिमाती थी, तो वह केवल कुछेक 
उदरार्थी कथावाचकों या पुरोहित-पुजारियों की वाणी में, एवं धनी-मानियों 
के आश्रितों की लेखनी में सिकुड़ कर रह गया था । एक ओर संस्कृत-सा हित्य 
के मिटने की क्रिया प्रारम्भ थी, तो दूसरी ओर उसका आश्रय लेकर विविध 
देशी भाषाएं पनप रही थीं । उन सब में हिन्दी-साहित्य का क्षेत्र अधिक 
विस्तृत था, अर्थात्‌ भारतवर्ष के अधिक भाग में उसी का प्रसार था, हालाँकि 
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सभी भागों में उसका स्वरूप एक-सा संगठित नहीं था | इंस दृष्टि से वह 
संस्कृत के स्थान में भारतवर्ष की भाषा कहलाने की अधिकारिणी बनती 
जा रही थी ; परन्तु उसके मार्ग में रोड़े अटकानेवाली एक बाधा उठ रही 
थी, जो हमारी समझ में, तुलसी को सूक्ष्म-तीकण इंष्टि में आये बिता नहीं 
रही होगो । वह थी उद्‌” । मुसलमानों के आगमन के साथ उनकी भाषाओं 
अरबी, ईरानी वा तुर्की का भी भारत में प्रवेश सातवी शताब्दी में प्राय 
उसी समय हुआ, जब बौद्ध साहित्य में प्राकृत (देशी भाषा) अंकुरित हो 
रही थी । राज्य-सत्ता घुसलमानों के हाथ में थी ही, इसलिए उनकी उक्त 
आषाओं को प्रोत्साहन मिला तथा संस्क्ृत का तिरस्कार होता गया ; परल्तु 
राजगद्दी पर मुसलिम शासकों के वंशों के बदलते रहने के कारण अरबी 
और तुर्की पीछे रह गई और घुगलू-काल के प्रारम्भ होने तक ईरानी 
(फारसी) भाषा ही टिकी रहो । इसी बीच में इन विदेशी भाषाओ का देशी 
भाषाओं से टकराना चलता रहा, जिसके परिणामस्वरूप विदेशी भाषाओं, 
विशेषकर फारसी भाषा के आश्रय को लेकर कुछ लोगों ने एक नवीन भाषा 
का सृजन करना प्रारम्भ किया । यह नई भाषा वही है जिसे उद्‌ं कहते हैं । 
जैसा पहले कहा जा चुका है, हर भाषा का प्रथम स्वरूप बोली के रूप में 
प्रकट होता है। इसी तरह उद्‌ं ने अपना स्वरूप बनाना प्रारम्भ किया और 
क्रमश अंकित होने लगी, यहाँ तक कि वह कविता के रूप में सोलहवी शताब्दी 
के अन्त में दक्षिण भारत में पूर्ण रूप से प्रारम्भिक सिर उठाकर घूरने 
लगी । बाद में वह बादशाही राजबानी' एवं उत्तर भारत की ओर 
बढ़ती चली । चूंकि साम्राज्य मुसलमानों का था, इसलिए तुलसी-जैसे 
सूक्ष्म-द्रष्टा के मन में यह भय उत्पन्न हुआ हो तो कोई आश्चय नहीं कि 
कही ऐसा न हो कि वह राज्य-शासकों की छाड़ली बन देश-भाषा हिन्दी 
को समय पाकर निगल बैठे। तुलसी के बाद का इतिहास तुलसी की इस सुक्ष्म- 
दक्षिता का प्रमाण कहा जा सकता है। तुलसी-रामायण यदि घर-घर न 
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पहुँचती तो कदाचित्‌ सन्‌ १९४७ में भारत-विभाजन के समय हमारे हाथ 
में उदं ही रह जाती । 

जब देशी और विदेशी भाषाओं का साथ-साथ भारत में संचालन 
हुआ, तब यह स्वाभाविकतया हिन्दी भाषा में कुछ शब्द विदेशी भाषाओं 
के भी आते गये । इस तरह तुलसी के समय हिन्दी में बहुत-से अरबी, तुर्की 
ओर फारसी के शब्द आ गये थे, जिसके कारण तुलसी की रचनाओं में हमें 
अनेक स्थानों प्र उनका प्रयोग किया गया मिलता है। तुलसीदासजी ने 
कही-कही इस प्रकार के शब्दों के रूपों को अपने हिन्दो-व्याकरण तथा 
अपने हिन्दी-काव्य के अनुरूप बनाने के अभिप्राय से विभक्तियाँ-प्रत्यय आदि 
जोड़ कर आवश्यक परिवतंन भी कर दिया है, जैसे 'रजा” से “रजाई” अथवा 
'सरीक' से सरीकता' इत्यादि। उन्होंने कहीं-कही पर इन विदेशी भाषाओं 
के ऐसे छाब्दों का भी प्रयोग किया है, जो सामान्यतः प्रचलित नही थे ; 
जैसे---अरबी का हबूब” (पात्ती का बुलबुला-जन चर्चा), फारसी का 
सालिम' (पराक्रमी), तथा तुर्की का वेरख” (झंडा) आदि । इससे यह 
प्रतीत होता है कि उन्हें स्वयं विदेशी भाषाओं का अध्ययन या ज्ञान था । 
एक विद्वान समाज-सबारक के लिए अपनी भाषा के अतिरिक्त देश में 
अ्चलित अन्य भाषाओं---विशेष कर राज-भाषाओं---का जानना आश्चय 
जनक नही माना जा सकता | जब मुसलमान संस्कृत और हिन्दी को सीखते 
थे, तब तुलसी ने भी अरबी और फारसी को सीखने में कसर न रखी होगी, 
ऐसा हमारा अनुमान है । 

इसलिए सारांश यह है कि जिस समय तुलसी ने लोकोपकारी कमं-द्षेत्र 
में पदापंगण करना चाहा, उस समय उन्हें हिन्दी ही एक ऐसी भाषा दिखी, 
जो भारत के अधिक भागों में पढ़ो-लिखी जाती थी । यद्यपि उसके रूप 





७४. अरबी और फारसीः भाषाओं के जिन प्रचलित या अप्रचलित 
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(#०79) में सर्वत्र समानता नहीं थी और उसमें प्रान्तीयता के चिह्न बहुता- 
यत से लक्षित थे, तथापि भाषा के आधार पर एक देशीयता अथवा राष्ट्री- 
यता छाने वाले अकुर तुलसी को उसी में दिखे । उन्होंने अद्ध मागधो 
प्राकृ” से विकसित अवधी भाषा” को, तथा शौरसेनी प्राकृत' से विकसित 
ब्रजभाषा' को ही उनकी मधुरता और प्रभाव-क्षेत्र की विस्तीणंता को देख 
कर अपना माध्यम बनाया । अवधी भाषा का प्रयोग उन्होने प्रबन्ध-काव्य 
रामचरित-मानस तथा बरवे रामायण की रचना में किया, और ब्रजभाषा का 
प्रयोग मुक्तक काव्यवाले कवितावली आदि अन्य ग्रन्थों में किया । एक ओर 
यदि तत्कालीन हिन्दी-साहित्य (हिन्दी-काब्य) के रूप में असमानता, एकां- 
गीपन तथा हन्द-शाशत्रीय उल्लंघन विद्यमान था, तो दूसरी ओर उसमें विहित 
कर्तंव्यनिष्ठता भी पंग्रु थी। किसी काल में किसी अंग-वियेष पर व्यान रखा, 
तो किसी दूसरे काल में किसी दुसरे अंग पर । बौद्ध ओर जैनियों ने अपने 
साहित्य को अहिसा की प्रधानता से भरा, तो वीर गायकों ने जोश भरी 
तलवारो की प्रधानता दिखाई । रामानन्दियों ने निगुंण को दबी जबान से 
कह कर सम्रुण-स्वरूप रामावतार की उपासना के द्वारा विषयासक्त व्यक्ति 
को सूख-शान्ति का मार्ग दिखाया, तो उन्हीं के शिष्य कबीर, दादू आदि ने 
निर्गुण-पन्थ का बिग्नुल बजा कर सग्रुणोपासता को दबा दिया । वैयक्तिक 
सुख ओर एकांगी साधना की दिक्षा देनेवाले इस साहित्य में तुलसी को ऐसा 
लोककल्याणकारी आदर्श नहीं दिखा, जिसके अनुकरण से मनुष्य मानव- 
समाज में शात्रानुकूल मर्यादाओं के भीतर रहकर कर्म करता हुआ नारायण 
रूप हो सके ; अत. तुलसी अपने निकटस्थ; न कि प्राचीनस्थ, पृव॑वर्ती तथा 
समकालीन साहित्य में, भाषां और विषय, दोनों दृष्टियों से सन्‍्तोष नहीं 
पा सके । यद्यपि उन्होंने उसी अवधी और उसी ब्रजभाषा का प्रयोग किया, 
तथा उन्हीं कवित्त-छप्पय-दोहा-चौपाई-पदोंवाली शैलियों को अपनाया, 
जिनका प्रयोग उन्हें उस साहित्य में मिला था, तथापि उन्हें यह आवश्यकता 
प्रतीत हुई कि एक ओर तो उनका मार्जन किया जाय, और दूसरी ओर 
लोकरंजनंकारी आदर्श का चरित्र-चित्रण किया जाय | बस, यही प्रभाव 
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तुलसी पर तत्कालीन साहित्य का पड़ा। तुलसी के तत्सम्बन्धी कथन अनेक 
स्थानों पर मिलते है, जिनमें से कुछ तो स्पष्ट है और कुछ अस्पष्ट | स्पष्ट 
कथनों में से साखी सबदी दोहरा” आदि द्वारा व्यक्त किये गये कुछ कथनों 
का उद्धरण हम पिछले पृष्ठों पर धामिक पद्धति” के अन्तगंत कर चुके है। 
अब यहाँ पर विनय-पत्रिका से लेकर एक ऐसा भजन प्रस्तुत करते हैं, जिसमें 
प्रतीति तो यह होती है कि मानो तुलसीदासजी अपनी व्यक्तिगत व्यथा का 
प्रदर्शन कर रहे हों, परन्तु यथार्थतः उसमें तत्कालीन विचार-धारा के त्रति- 
जिसका प्रतीक तत्कालीन साहित्य था, व्यंग्य-पूर्ण चिन्ता व्यक्त की गई है, 
अर्थात्‌ उसमें आत्माणिव्यंजना के बहाने लोकाभिव्यंजना मिलती है | उसका 
अर्थ करते समय पाठक तुलसी के त्रिभावात्मक राम को, जिसके विषय में 
हम प्रथम अध्याय में कह चुके हैं, न भूल, और न यह ही भूल कि उस भजन 
में आखर' दब्द सग्रुण” का पर्यायवाची है, जैसा कि अंक अग्रन आखर 
सग्ुुन” वाले दोहे से स्पष्ट है। वह भजन इस प्रकार है--- 


“रघुवरहिं कबहें मन रागि है? 
कुपथ, कुचाल, कुमति, कुमनोरथ, कूटिल' कपट कब त्यागि है ? 
जानत गरल अमिय विसोह बस, अमिय गनत करि आगि है।। 
उल्टी रीति प्र/ति अपने की, तजि प्रभु पद अनुरागि है। 
आखर अरथ मंजू म॒ुदु भोदक, राम-प्रेस-पाग पागि है॥ 
ऐसे गन गाइ रिझ्ाइ स्वाम्ति सों, पाइ हैं जो मह मागि है। 
तू यहि विधि सुख-सयन सोइ है, जिय की जरनि भूरिभागि है ॥ ४ 


सामाजिक जीवन का, सुख-प्राप्ति का जो लक्ष्य है, वह इस भजन की' 
अन्तिम पंक्ति में व्यक्त किया गया है और उसकी साधना का निर्देश पाँचवीं: 
पंक्ति में दिया है। उसमें 'मोदक' की' जो उपमा दी है, वह बड़ी सुन्दर और 
अर्थ-गर्भित है । 'मृदु” शब्द 'मृद' घातु का रूपान्तर है, जिसका अर्थ है पीस 








७५. विनय-पत्निका, २२४। 
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कर या कुचछ कर महीन करना” । जब कोई वैद्य किसी रोग की निवृत्ति के 
लिए कोई मोदक बनाता है, तब वह आवश्यक वस्तुओं को खूब घुटवाता है; 
क्योंकि अण जितने बारीक किये जाते हैं, उतने ही अधिक वे शक्तिवर्धक 
या ग्रुणप्रद होते है । इस तरह 'मृदु' शब्द 'मथन” का द्योतक है । अतः उक्त 
पंक्ति का यह अर्थ हुआ कि जब सृष्टि और उसके अभिप्राय या मर्म का 
खूब मथन कर लिया जाय, और फिर उसमें 'जड़ चेतन जग जीव युत” रूपी 
राम के प्रेम की भावना दी जाय, तभी मानव-जीवन मंजु तथा मानव-समाज 
सुखी हो सकता है। गरज यह है कि सग्रण यानी सृष्टिवाद (फऋद्वटप&पड7) 
की उपेक्षा करना, जैसा कि सनन्‍्त-साहित्य प्रचार कर रहा था, उतना ही 
अहितकर है, जितना कि सग्रुणोपासना के समक्ष निगुंणता की उपेक्षा करना, 
जैसा कि रामानन्द-साहित्य में की गई है । तुलसी ने निरुपाधि स्वरूप ब्रह्म से 
ले कर सोपाधि स्वरूप समस्त सृष्टि पर्यन्त को एक अहृट जलू-प्रषात- 
जैसा माना है, जैसा कि वह सनातन से माना जाता रहा था । इसी तरह 
सनातन से 'पुरुषार्थ' का महत्त्व माना गया है। इसीलिए उक्त भजन की 
पाँचवीं पंक्ति में आखर' और अरथ' के योग से 'मोदक' बनाना कहा है, 
अर्थात्‌ जब लोक (आखर) में पुरुषार्थ (अरथ) का संयोग किया जाता है, 
तभी सुख प्राप्त होता है, क्‍यों कि बिना पुरुषार्थ के न तो स्वार्थ साधा जा 
सकता, न परमार्थ । यों तो लोक अनेक अर्थवाची है : पर इन समस्त अर्थों 
का समावेद्व स्वार्थ और परमार्थ, इन दो विभागों के अन्तर्गत कर लिया 
जाता है, ओर इन दोनों के अर्थों का मूल है--पुरुषार्थ । अत' तुलसीदास- 
जी ने कहा है-- 
“पुरुषारथ स्वारथ सकल, परमारथ परिनाम। 
सुलभ सिद्धि सब साहिबी, सुमरत सोता रास ॥' 

सीताराम के स्मरण करने से सिद्धियाँ या चारों फल प्राप्त हो सकते है, 

क्यों कि स्मरण करने वाले का लक्षण अनुकरण करना अवश्यंभावी होता 





७६. दोहावली, ५७०। 
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है; परन्तु जो सीताराम से स्नेह पाल कर पुरुषार्थ करता है, उसे न तो स्वार्थ- 
सिद्धि से मतलब और न परमार्थ-सिद्धि से । उसे तो निस्स्वार्थ होकर केवल 
कतंव्य परायणता में लगे रहने ही में आनन्द आता है, जिसके विषय में 
तुलसीदासजी ने यह कहा है-- 

“स्वारथ-परमारथ-रहित, सीताराम - सनेह। 

तुलसी सो फल-चारिको, फल हमार मत येह।॥। 


जिस राम का स्मरण या जिस राम से स्तेह करते को तुलसी ने कहा 
है वह वही राम है, जिसको राज-शक्ति सं लछोकों में व्याप्त है, जिसके 
शुणानुवाद वेद-पुराणादि शास्त्र करते है, जैसा कि तुलसी के निम्न कथन में 
व्यक्त है-- 
“बेदह पुरान कही, लोकहू विलोकियत, 
रामनाम हो सों रीझे सकल भलाई है। 


2५ ५ ५ 


रामराज सुनियत राजनीति की अवधि, 
नाम-रास ! रावरो तो चाम की चलाई है॥ 

अत' तुलसीदासजी उस सनातन आर्य-संस्कृति के अनुपालक हैं, 
जो पदार्थवाद (7&८४४०१»४०) और ब्रह्मवाद (झजंताप्रथांआए) अथवा 
सग्रण या नि्गृंण के अभिन्न सम्बन्ध को अपनाती है और यह भी कहती 

७७. वही ६०। 

७८. कवितावली ७४ (वोढद--जिस तरह उत्तम नीति और साख 
वाले राजा के राज्य में उसकी छाप रूगाने या नाम लिख जाने से चमड़े का 
सिक्‍का भी बड़े सज्ञे से चलता रहता है, जेसे आजकल कागज के नोट चलते 
हैं, उसी प्रकार यह चर्म रूप शरीर, उस पर रामांकन हो जाने पर, मूल्य 
वाल और सम्मानित बन जाता है, क्योंकि राम की नीति और साख 
ऐसी ही है।) 
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है कि इस अभिन्नता को स्थापित तथा स्थिर बनाये रखनेवाली दिव्य- 
शक्तियाँ ही होती है, जिन्हें देव-संज्ञा दी गई है । परल्तु ब्रह्मस्वरूप, देवस्वरूप 
तथा भौतिक (पाथिव) स्वरूप के समन्वय को हर मनुष्य अपने बुद्धि-बल 
से पाने में असमर्थ होता है ; इसलिए उसके दर्शन कराते के लिए कोई-त- 
कोई गु6 अवश्य होना चाहिए । इस शास्त्रीय विधान का प्रयोग जीवन में 
नहीं हो रहा था, यह तुलसी ने तत्कालीन साहित्य में तथा प्रत्यक्षत' देखा । 
इसलिए उन्होंने चिन्तित हो कर लिखा--- 

“घातुबाद निरूपाधि बर, सुसद्गुरु-लान सुर्म,त । 

देव-दरस कलि काल में, पोथिन ढुरे सुभोत ॥ 

समाज को यह दशा देखकर तुलसी के मन में प्रेरणा उो कि वे 

विरति-विवेक-वुक्त॒ उस हरि-भक्ति का (श्रुति-संगति हरि-भक्ति-पथ, संज़ुत 
विरति विवेक) निस्पादन करें, जो मह्॒षियों की अनुभूति-स्वरूप होकर बेद- 
शास्त्रों में सम्मान प्राप्त कर चुकी थी ; परन्तु यह विचार आते ही उन्होंने 
सोचा कि नव-भक्ति-पथ-निरूपकों के कारण 'कुपथ-कुतकं-कुचाल-कपट-दंभ 
पाखंड'” का प्रचार इतना अधिक बढ गया है, मानों असाढ़ मास के पद्चात्‌ 
सावन-भादों मास की वर्षा चल रही हो । प्रारम्भ काल में ही यदि विद्वान 
लोग चाहते, तो उसकी गति अवरुद्ध हो जाती ; परन्तु किसी ने ऐसा नहीं 
किया । इसी विचार-प्रवाह के समय, प्रतीत होता है, तुलसी ने यह दोहा 
लिखा होगा-- ; 

“तुलसी पावस के समय, घरी कोकिलन सुसोन । 

अब तो दादुर बोलि हैं, हमें पुछि है कौन ?”7“ 


७९. दोहावली ५५७ ; (नोद--धातुवाद यथार्थवाद ; उपाधियों 
के चार भेद होते हैं--यथा ; जाति, गुण, क्रिया, संज्ञा इन चारों से जो 
रहित हो वह निरुपाधि' कहाता है । 

८०- वही ५६५। 

८१. वही ५६४। 
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तुलसी के मन में इस भाव का आना स्वाभाविक था, क्‍यों कि जन- 
साधारण में भेड़ियां-घसान' वृत्ति का होना सभी जानते हैं । एक बार यदि 
मनुष्य पर वाह-वाह' की छाप लगी, तो उसे मिटाना बड़ा कठिन होता 
है, जैसा कि निम्न दोहे में तुलसी ने प्रकट किया है--- 


“तुलसी भेड़ी की धंसनि, जड़-जनता-सनमान। 
. उपजत हो अभिमान भो, खोबत मूढ़ अपान ॥ 

निष्कर्ष. क्‍ 

अब यदि एक बारगी फिर से उपरोक्त विवरण पर चलती नजर डाल 
ली जाय, तो यह निष्कर्ष निकलता है कि तुलसीदासजी की वृत्ति धार्मिक 
थी । उनकी इस धर्म-वृत्ति में साम्प्रदायिकता, और अक्मंण्यदा को स्थान 
नहीं था । शास्त्र एवं परम्परा से निश्चित की हुई मर्यादाओं या सीमाओं के 
अन्तगंत रहते हुए लोक-कर्म करता ही उनकी धर्मवृत्ति का द्योतक था। 
इस प्रकार के लोक-कर्मों में रत अनेक धामिक पुरुषों या नारियों के आदर 
उन्हें भारत के वेद-पुराणादि प्राचीन साहित्य में पढ़ने को मिले । इस प्राचीन 
साहित्य के अतिरिक्त प्राचीन ऐतिहासिक साहित्य में भी कुछ बौद्ध तथा 
अन्य राजाओं के प्रशंसनीय कर्म-धर्मं उन्हें दिखे। परन्तु, मुसलिम-काल के 
इतिहास में समाज की जो अव्यवस्थित दा देखने में आई, उससे रोमाज्च 
. खड़े हुए । पुस्तक या वार्ता-ज्ञान के अतिरिक्त तुलसी को स्वयं मुसल्मि- 
कालीन दुव्यंवस्था का अनुभव हुआ । उन्होंने सारे समाज को तितर-बितर 
प्राया । जहाँ जिस क्षेत्र में दष्टिपात किया, वहीं उस क्षेत्र में मर्यादा-भंग का 
नेंगा दृश्य देखने को मिला । राजकीय क्षेत्र में राज-गहियों एवं राज्याधि- 
कारों के लिए पिता-पुत्र तथा भाई-भाई तक परस्पर शास्त्र चछाते, एक 
दूसरे को बन्दी बनाते तथा एक दूसरे की हत्या कर डालते थे । राजा-प्रजा _ 
. और प्रजा-प्रजा के बीच भी बड़ी गहरी खाइयाँ देखीं । राजा-प्रजा का पिता- 





८२. वही ४९५। 


२४८ क्रान्तिकारी तुलसी 


पुत्र जैसा, तथा प्रजा-प्रजा का भाई-भाई जैसा सम्बन्ध न्‌ हो कर हिन्दू- 
मुसलमान दो विरोधी जातियों के रूप देखे-माने जाते थे। दोनों के बीच 
वेमनस्यथ चल रहा था। हिन्दुओं की धघामिक भावनाओं तथा सामाजिक 
जीवनचर्या पर मुसलमान राजाओ या प्रजाओं द्वारा कुठाराघात किया जा 
रहा था । इससे राजनीतिक क्षेत्र में अनैतिकता और अशान्ति के बादल छात्र 
हुए थे । उधर अकबर की विमोहिनी राजनीति धर्मशीलता की चादर ओडढ़े 
हुए हिन्दुओं को कायर, भयभीत तथा स्वार्थरत बनाती हुईं, एवं नारी- 
वर्ग की परम्परा से रक्षित धर्मपरायण मर्यादा को भंग कर सात्विक हदयों 
पर हथौड़ा-जैसा आघात कर रही थी । राजनीतिक क्षेत्र के अतिशय दूषित 
होने के कारण आर्थिक व्यवस्था भी इतनी बिगड़ी हुईं थी कि धनी-मानीः 
लोग शास्त्रों में विहित दान-धर्मं आदि की मर्यादाओं को तिनके के समान 
तोड़ते हुए गरीबों को ओर कोई लक्ष्य नहीं रखते थे । द्रव्य-दृष्टि से निम्त- 
वर्गीय लोगों की दशा यहाँ तक शोचनीय हो रही थी कि उन्हें अपने बेटा- 
बेटियों तक को बेच डालना पड़ता था | समाज-व्यवस्था की दुदंशा का तो 
पूछना ही कया है ? न तो कौट्रम्बिक स्नेह था, न वर्ण-व्यवस्था थी, और न 
जीवनचर्या को यथा विधि धर्म-कर्ममय बनातेवाले चार आश्रमों का ठिकाना 
था । वर्णो के स्थान में सैकड़ों जातियाँ बिलबिला रही थीं, तथा स्पर्शास्पर्श 
की जटिल समस्या नेत्र फाड़ कर हिन्दू जाति को घूर रही थी । उधर मुस- 
लिम जाति में ऐक्य तो था, पर वह मद्य-पान, नारी-विछास और कंचन-मोह 
में फंस कर रसातल की ओर खिसक रही थी। धर्म-क्षेत्रकी तो सब से अधिक 
अद्भुत स्थिति थी। धरम, धर्म था ही नहीं । उस की तह में थी भयंकर 
साम्प्रदायिकता और घोर आडम्बर। मुसलमान छल-बल-कल-लोभ से हिन्दुओं 
को मुसलमान बनाने में लगे थे, और हिन्दू अपनी दकियानुसी छुआछूत 
की घुन में मस्त थे । शिक्षा का जो उच्च उद्देश्य है, वह तो मानो रात का 
स्वप्त हो रहा था । ग्रु-शिष्य का यथार्थ सम्बन्ध भुलाया जा चुका था । 
उत्तम धार्मिक या नैतिक शिक्षा की ओर न तो राज्य का लक्ष्य था और 
ते जन-समाज का। जो कुछ शिक्षा दी जाती थी, वह अधिकतर पेटार्थी 
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रहती थी और छोटे-छोटे मदरसों में मिलती थी । रही बात साहित्य 
की, सो जैसा समाज था, वैसा ही उसका प्रतिबिम्ब साहित्य पर पड़ रहा 
था । संस्कृत के अपभ्रृंश से हिन्दी-साहित्य का उद्भव यद्यपि पर्याप्त रूप 
से हो चुका था, तथापि उसको अब भी सम्हालने की आवश्यकता थी । 
उसमें प्रान्तीयता थी, एक देशीयता नहीं : उसके काव्य में छन्दशाख्रीय मर्या- 
दाओं का उल्लंघन था तथा उसका विषय एकांगी था, पूर्णाजड्भी नहीं, अर्थात्‌ 
उसमे सर्वाद्भीण लोक-कर्मण्यता का आदर्श नहीं था । उसकी वृद्धि के मार्ग 
में फारसी से उत्पन्न एक प्रतिस्पर्धी उदूं नाम की भाषा भी बड़ी तेजी से 
उठ रही थी। इन्हीं सब का मुकाबला करने के लिए तुलसी की कलम 
चली, रहन-सहन सीधा-सच्चा बना और चारों ओर दौड़-धूप लगाकर जन- 
जागृति करने में कसर नहीं रखी । 


77858 । 
तुलसी की कऋ्रान्ति-योजना 
(प्रथम खण्ड ) 
ऋल्ति का उद्देश्य और आदशं 
ऋगष्ति-विषयक प्रवेश 


प्रथम अध्याय का हमने यह कहकर प्रारम्भ किया था कि तुलसी 
हमारी दृष्टि सें एक महाकवि, महासन्त थे और कऋ्रान्तिकारी महापुरुष भी । 
हमने यह भी कहा था कि उनके महाकवि होते में कोई मत-मेद नहीं है, 
परन्तु उनके महासन्‍्त होने में कुछेक विद्वेषी भिन्न मत प्रकट करते हैं । 
इन विद्वेषियों के द्वारा तत्सम्बन्धी की गई विरोध-पूर्ण आलोचनाओं का 
हम अपने सामर्थ्यानुसार गत अध्यायों में यथास्थान खंडन कर चुके हैं. 
कि वे तुलसी के भावों को अच्छी तरह नहीं समझ पाये, जिसके कारण वे 
उन्हें संत नहीं कहते । अब रही उनके महाक्रान्तिकारी होने की बात, 
जिसका निर्धारण हमें केवल अपने बुद्धि-बल पर करना है। उसी का प्रवेश- 
द्वार आपको इस अध्याय में देखने को मिलेगा । 

तीसरे अध्याय में हम यह प्रकट कर चुके हैं कि तुलसी-विषयक अनु- 
सन्धान सदोष और अपूर्ण है। कुछ लोगों का ध्यान उनकी समाज-सेवा 
की ओर अवध्य गया है, परल्तु उन्होंने भी उन्हें केवल धर्म-संशोधक 
(7८787005 7८077८०) कहकर छोड़ दिया है, और वह भी ऐसा धर्मे- 
संशोधक, जिसका लक्ष्य था केवल हिन्दू-सम्प्रदाय और हिन्दुओं की वर्णाश्रम 
व्यवस्था। यदि इतना ही होता, तो हम उन्हें क्रान्तिकारी कदापि न कहते ; 
इसलिए हम हिन्दू-धर्म और हिन्दू-वर्णाश्रम-व्यवस्था पर भी पिछले पन्नों 
में पर्याप्त रूप से प्रकाश डालकर यह बता आये हैं कि उन्होंते अपना तत्सं- 
बन्धी दष्टिकोण केवल हिन्दू-समाज से परिसीमित नहीं रखा था । वर्णा- 
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श्रम-व्यवस्था स्वाभाविक नियमों (७८००७ ,2७») पर आधारित होने 
के कारण सम्पूर्ण मानव-समाज के लिए हितकर है : अतएव उसका प्रति- 
पालन हर एक के लिए आवश्यक है, यह भी हम कह आये है । 

इस तरह गत अध्यायों में हमारे द्वारा निकाले गये इन निदानों पर 
ध्यान रखकर तुलसी-साहित्य का अध्ययन किया जाय, तो निस्सन्देह तुलसी 
आप को अपने समय के उच्च कोटि के क्रान्तिकारी तुलसी दिखेंगे । 


तुलसी को कान्तिकारी न समझने के दो कारण 


आलोचकों ने तुलसी की योजना या कार्य-क्षमता को अभी तक क्रान्ति 
के रूप में नहीं देखा, इसके दो कारण हैं--एक तो साहित्याध्ययन और 
अन्वेषणका रिणी वही दूषित पद्धति, जिसके विषय में ऊपर कहा जा चुका 
है और दसरे राज्य-शासन के तख्ते को पलट देनेवाले पाइ्चात्य देशीय 
विप्लवों (#८ए०प४००४) को ही क्रान्ति! समझना । 


ऋष्ति का व्यापक रूप 

यह क्रांति! आखिर है क्या ? व्यापक दृष्टि से, सीधी-सरल भाषा में, 
वह है किसी वस्तु की स्थिति-विशेष को पलट देनेवाली उथल-पुथल | जब 
इस उथलरू-पुथल की गति धीमी या अल्परूपी होती है, तब उसे आन्दोलन 
(»87727००) कहते है और जब उसकी गति तीत्र, विस्तृत, अतिक्रामक 
तथा आमुरू उद्घेदन करनेवाली होती है, तब वह क्रान्ति (#6ए०पाईं०४) 
कहाती है । परिस्थितियों के अनुसार इसके कई रूप होते हैं ; परन्तु वे 
समस्त रूप मूलतः दो विभागों के अन्तगंत आ जाते हैं--एक वे, जो 
शान्तिमय स्थिति को अश्ान्ति में परिवर्तित करते हैं, और दूसरे वे, जो 
अद्यान्तिमय स्थिति के स्थान में शान्ति की स्थापना के हेतु कार्यान्वित होते 
है । इस तरह सृष्टि में श्ान्तिप्रद और अश्यान्तिप्रद ये दो प्रकार की गतियाँ 
प्रकृतित: चलती हुई देखी जादी है। आधुनिक पदार्थ-विज्ञानी इन्ही को 
क्रिया-प्रतिक्रिय (४८४०४-7८४०८४०४) कहता है, और धर्मे-विज्ञानी इन्हीं 
को सुख-दुःखमय दन्द्र कहता है। पदार्थे-विज्ञानी और धर्म (सूक्ष्मतत्त्व) 
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विज्ञानी दोनों सख-साम्राज्य की स्थापना करने के लिए उत्सुक रहते हैं, 
और यह ॒तभी हो सकता है, जब इस विकाररूप गतियों का शमन कर 
लिया जाय । परन्तु, उनका बिलकुल शमन करना सृष्टि में रहकर सम्भव 
नहों, इसलिए उनका नियमन करना आवश्यक होता है । उनका नियमन 
अथवा दमन किस प्रकार किया जाय--इसी पर पदार्थ-विज्ञानी और धर्म- 
विज्ञानी में मत-मेद उठ खड़ा होता है । धर्म-विज्ञानी धर्म (जिसे सत्‌ सत्य, 
ईदवर, आत्मा आदि कहते है) का आधार लेकर सारी व्यवस्थाओं का मूल 
से लेकर अन्त तक संशोधन करने की बात करता है, क्‍यों कि वही एक मूल 
तत्व है, जो निविकार और अटल है ; परन्तु पदार्थ-विज्ञानी इसे अव्यव- 
हारिक कह कर थेगरा लगानेवाले दर्जी के समान व्यवस्थाओ को इधर-उधर 
से जोड़-तोड़ करने की बात कहता है। यह हुई क्रान्ति की व्यापक अर्थ- 
वाली संक्षिप्त परिभाषा ।_ 


(अ) तुलसी की मानव-क्षेत्रीप क्रान्ति 


परन्तु जिस क्रान्ति पर हमें यहाँ विचार करना है, वह इतनी व्यापक- 
अर्थवाली नहीं है । उसका क्षेत्र प्रथणतः तीन बातों से सीमित रहता है । 
इस दृष्टि से वही क्रिया या गति क्रान्ति कहाती है, जो (१) मानव क्षेत्र में 
(२) मानव-दशक्ति के द्वारा (३) अशान्ति अर्थाव दु.खमय स्थिति को शान्ति 
और सुखमय स्थिति में परिणित करने के हेतु बर्ती जाय । इस परिभाषा के 
अन्तगंत भी पर्याप्त व्यापकता है, क्‍यों कि उसमें मानव-जगत्‌ के न केवल 
समस्त व्यक्ति और समाज का, बल्कि उसके समस्त अंगोंपांगो का समावेश 
हो जाता है | साधुचित्त महापुरुषों के कार्य इसो आधार को लेकर चलते 
है । उनकी क्रान्ति का यही व्यापक स्वरूप रहता है। तुलसी की क्रान्ति 
का रूप भी यही था, जिसका अवलोकन पाठकों को अंशतः गत अध्यायों 
के पाठ में मिला होगा । 


(ब) पहछचात्य राज्य-क्षेत्रीय ऋष्ति 
परन्तु जब हम पाव्चात्य इतिहास और साहित्य पर दृष्टि डालते 
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है, तो हमें इस क्रान्ति का इससे भी अधिक संकीर्ण रूप देखने को मिलता 
है । इस संकीर्णता के साथ ही उसमें मानवोचित सद्गुणों का ह्वास भी दिखाई 
देता है । वहाँ उसी मानवी क्रिया को क्रान्ति कहा गया है, जो केवल राज- 
कीय क्षेत्रों में मौजूदा राज्य के तख्ते को पलट देने के लिए उसी राज्य की 
अजा के द्वारा बर्ती गई हो । उसका आधार है स्वराज्य” के बदले अच्छे 
राज्य का कोई मूल्य नहीं (& "४००१ 80एटएफाटत ६ व5 70 डपॉ४0ंप५८ 
ई0 526#+४8०एथ-०7८70) इस आधार पर चलकर वहाँ की जनता 
ने भले-बुरे, हिसा-अहिसा, छल-छिद्र की ओर विशेष ध्यान न देकर स्थित- 
शासकों से राज्य छीन लेन का ही प्रयत्न किया है। इस क्रिया की उत्पत्ति 
उस समय से हुई, जब कि वहाँ की जनता में राजशाही या पजीपतिशाही 
के स्थान में प्रजातंत्र अथवा जनतंत्र राज्य (0770079००) की भावना 
जाग्रत हुईै। यह भावना तुलसी-काल के बहुत पीछे उठी है। तुलसी 
के युग में राज्य-शासन-सम्बन्धी भावना का आधार उक्त सिद्धान्त से भिन्न 
था। शासन के अच्छेपन का ही उसमें मूल्य था, न कि शासक के 
व्यक्तित्व का । उसमें प्रजा-वात्सल्य का ही महत्त्व माना जाता था । 


रराज्य-क्षेत्रीय कान्ति की दो विचार-धाराएँ 


(अ) तुलूसी-युग में पूर्व कालीन आदशं-राजत्व (062 778»779) 
की विचार-धारा 

गत अध्याय में इस बात पर प्रकाश डाला जा चुका है कि इस भरूमंडलू 
'प्र प्राय. सभी देशों में राज्य-शासन का घुकुट अति प्राचीन काल से अपते 
अपने निश्चित नियमों के अनुसार किसी एक व्यक्ति-विशेष पर रखा जाता 
था, जिसे राजा कहते थे । चूंकि उस मुकुट के साथ ही उस पर प्रजा- 
पालन या रक्षण का उत्तरदायित्व भी रहता था, इसलिए उसे ईश्वरीय 
सदुगुणों से परिपुरित रहने के लिए भी धामिक आदेश रहता था । उन्हीं 
जु्णों के कारण वह ईश्वरूूप कहा जाकर पूजनीय भी माना जाता था । 
परन्तु प्रश्न॒ता पाय काहि मद नाहीं? की .उक्ति के अनुसार कई एक राज 
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अत्याचारी होकर राज्य-व्यवस्था के घातक बन जाते थे । परिणाम यह 
होता था कि अन्य सदाचारी राजा, अथवा अन्य राजा सदाचार का बहाना 
कर, अत्याचारी राजाओं पर आक्रमण करके उनके अधीनस्थ राज्यों को 
छीनकर अपने हाथ में कर लेता था । ऐसा करने से स्वाभाविकत' स्थित 
राज्य-व्यवस्था में पर्याप्त रूप से हलचल मच जाती थी । प्राचीन काल से 
तुलसी-काल तक हमें राजकीय क्षेत्र में इसी प्रकार की उस क्रान्ति का रूफ 
देखने को मिलता है, जिसके द्वारा कुराज्य के स्थान में सुराज्य की स्थापना 
की जाती थी ; परन्तु इस प्रकार की नीति से यथार्थ कोई लाभ नही 
होता था । यदि कुछ हुआ भी, तो वह अत्यन्त अल्पकाल तक ठहर पाता 
था, और फिर उसी पूर्वोक्त उक्ति “प्रभ्नुता पाय काहि मद नाहीं” के अनुसार 
अनाचार या दुराचार फैल जाता था। इसी प्रकार के दुष्परिणामों का शिकार 
भारत उस समय बन रहा था, जब कि तुलसीदास जीवित थे, या जिनके विषय 
में हम पिछले अध्याय में कह आये है । उस समय बात कुछ ऐसी तो थी 
नहीं कि पीड़ित प्रजा अपनी पीड़ा से मुक्त होते के लिए छठपटाती न 
हो ! छटपटाती तो थी, पर सत्ताधारी राज्य या शासनाधिकारियों को 
निकाल भगाने और उनके स्थान पर प्रजावत्सल राज्याधिकारियों को जमाने 
के लिए उन्होंने उपयुक्त साधन के अतिरिक्त कोई दूसरा उपयुक्त साधन 
नहीं ढूढ़ पाया था। जनता की सामूहिक शक्ति के विशाल साधन का उन्होंने 
प्रत्यक्षतःप्रयोग करना नहीं सीख पाया था--वह केवल ग्रन्थों का ही विषय 
बनकर पड़ा हुआ दिखाई देता था । 
[ (ब) तुलसी-युग के परचात्‌ आधुनिक कालीन प्रजातन्त्र (22:70०:४०७) ]! 
की विचार-धारा 

यों तो हर राज्य-काल में प्रजा का शासन-विभाग में कुछ-त-कुछ 
भाग रहता ही था ; परन्तु उसमें इतना दम नहीं था कि आवश्यकता पड़ने 
पर राज्य को हीं दबा सके । इतिहास से यह ज्ञात होता है कि स्थापित 
राज्य को प्रजा के द्वारा समाप्त कर देने का सबसे पहुंला . प्रयत्न इंग्लेंड- 
के राजा जेम्स (प्रथम) के विरुद्ध सनू १६०५ ई० में देखने को मिलता है, , 
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उस समय इज्भधलेड की जनता के एक भाग-विशेष ( रोमन“केथलिक पार्टी ) 
के कुछ लोगों ने राजा जेम्स ओर उसको सभा (पालियामेन्ट) के सदस्यों 
को बारूदी-षड़यन्त्र (४७ 8०7-९०छत८० ४00) के द्वारा उड़ा देना 
चाहा था, परन्तु षडयन्त्र की बात खुल गई और इसलिए वह असफल रहा। 
इसके बाद तुलसी की मृत्यु सन्‌ १६२३ ६० तक कोई इस प्रकार का , अथवा 
अन्य किसी दूसरे प्रकार का, किसी देश में स्थापित राज्य का तख्ता पलटने 
का जन-प्रयत्त नहीं हुआ । सन्‌ १६०५ ई० में किये जानेवाले उपयुक्त 
उपद्रव की चिनगारी उड़ने के पूर्व ही बुझ गईं; इसलिए उन दिवतों में 
जब कि समाचार भेजने या मिलने के साधन अत्यन्त स्वल्प तथा कठिन थे, 
उसकी खबर तुलसी के, अथवा भारत में किसी के कान तक न प्रहुँच पाई 
होगी । ऐसी हालत में हमें तुलसी की क्रान्ति के विषय में अनुसंघान करते 
समय अपने मन को उन क्रान्तियों के प्रभाव से दूर रखना चाहिए, जिनका 
स्वरूप तुलसी-काल के पद्चात्‌ यूरोप के इतिहास में हमें देखने को मिलता 
है । राज-तंत्र को समाप्त करने के लिए जन-तंत्र का यह ढोल सुनने में यद्यपि 
बड़ा सुहावना लगता था, तथापि वह बड़ा भीषण सिद्ध हुआ । एक ही 
राज्य की प्रजा-प्रजा के बीच सदास्त्र संघर्ष हुए ओर खून की नदियाँ बहीं, 
और परिणाम कुछ थोड़े हेर-फेर से वही रहा, जो पहले राज के समय रहा 
करता था । क्रामवेल, नेपोलियन आदि सशस्त्र नेताओं ने यत्र-तत्र राज्य के 
तख्ते पलटाये सही, पर वे स्वयं ही भिन्न-भिन्न नामों के बहाने सत्ताधारो 
बनने लगे । इन क्रान्तियों का क्रम अभी भो चाल है । अन्तर केवल नाम 
और रूपों में पाया जाता है | जहाँ देखो वहाँ न केवल यूरोप में ; बल्कि सारे 
भूमण्डल में राजशाही और पंजीपतिशाही के विनाश के नारों के साथ- 
ही-साथ जनतंत्र की तू-तु की आवाज सुनाई जाती है सही, परन्तु उसकी 
तह से राजाशाही-जैसी बू भरी तानाशाही (0८८७६:०४ग9) भी उभरती 
हुई चली आ रहो है । इस सम्बन्ध में रूस के स्टालिन का नाम तो बदनाम 
है ही, पर अन्य देशों के सत्ताघारियों को भी अच्छी तरह से परखिये, तो 
वे भी उसी रंग में रँगे दिखाई देते ऊूगते हैं । 
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तात्पर्य केवल इतना है कि तुलसी-काल के पश्चात्‌ की राजकीय ऐति- 
हासिक घटनाओं से प्रभावित होकर क्रान्ति-विषयक जो दृष्टिकोण हमने 
अपना बना लिया है और जिसके आधार पर चलकर हम तुलसी की आचार- 
विचारधारा का परीक्षण कर यह बताते है कि तुलसी क्रान्तिकारी महा- 
पुरुष नहीं थे, यह भूल है । तुलसी ने अपना दृष्दिकोण केवल राज्य-द्षेत्र से 
सीमित करके नहीं रखा था | उनके सम्मुख समाज के प्राय सभी प्रमुख 
अद्भ थे, क्‍यों कि किसी एक में दोष रहने से अन्त में सभी के दूषित बन जाने 
की सम्भावना थी । ये सब एक धर्म शब्द के अन्तर्गत आ जाते हैं, क्यों कि 
जैसा हम पहले कह आये है 'घर्म' न केवल कर्म का प्रतीक ही है; वरन्‌ 
ब्यापकार्थी भी है ; इसलिए आप देखते है कि मानस में आवश्यक सामाजिक 
व्यवस्थाओं या सम्बन्धों पर विचार प्रकट करते समय धर्म की पुट सब 
जगह लगी हुई मिलती है। चूँकि राज्य उस व्यवस्था का नाम है, जो व्यक्ति 
और समाज को संयमित रख सुख की ओर अग्रसर करे, इसलिए हमें मानस 
में राम-राज्य को महिमा भी गाई गई मिलती है । तुलसी को उस जन- 
राज्य से मोह नहीं, जो शासकों का परिवर्तन तो कर दे, पर शासन की 
दृषित पद्धति को बदलने में असमर्थ हो । शासक कोई भी हो, शासन का 
ताज किसी के सिर पर रहे, पर राज्य-पद्धति उसकी रहें 'राम-राज्य'-जैसी, 
जिसके अन्तरगंत रहनेवाली प्रजा अभेद रूप से सुखी रहे, कोई किसी से बैर- 
भाव न रखे, इत्यादि । इस प्रकार से विचार करने पर यह॒ तत्काल प्रकट 
हो जाता है कि तुलसी वैसे ही क्रान्तिकारी थे, जैसे महात्मा गांधी। गांधी- 
जी तुलसी-द्वारा वाॉँणत इस 'राम-राज्य” को सदा आदर्श बताते रहे, और आज 
भी विनोबा भावे-जैसे जगत-प्रसिद्ध ऋन्तिकारी महापुरुष उसी राम-राज्य 





१. मानस, उ० कां० में बणित 'राम-राज्य सहिसा' को ध्यानपूर्वक 
पढ़कर देखिए, कितना उच्च भावकता दर्शाई गई है। 
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की दुह्ाई देते हुए पाये जाते हैं । इस दृष्टि से तुलसी इन महान्‌ क्रान्तिकारियों 
के गुरु कहे जाँय, तो अनुचित न होगा । गुरु का कत्तंव्य ग्ुरुमंत्र देकर समाप्त 
हो जाता है । फिर शिष्यों का करतेव्य रह जाता है कि उनमें से हर एक 
अपनी-अपनी परिस्थितियों के अनुकूल उस ग्रुरु-मंत्र का व्यवहार रूप में 
प्रयोग करे। गांधी और भावे ने यही किया है । जिस राम” और “राम-राज्य' 
के आदर्श को लेकर कर्म-कुशल या तपस्वी गांधी और भावे को हम महा- 
क्रान्तिकारी कहने में गवे समझते है, तो उसके रूगभग चार सौ वर्ष पूर्व 
की अति दुव्यंवस्थित और संकटग्रस्त परिस्थितियों में रहनेवाले तपस्वी 
तुलसी को, जिसने सर्वप्रथम तथा जीवन-पर्यन्त निर्भीक्ताएरण उस राम 
और राम-राज्य का बिग्रुल फूँका, ऋ्रान्तिकारी कहने में--नही, महाक्रान्ति- 
कारी कहने में--क्‍्यों झिझमक होती है, यह बड़े आइचर्य की बात है। यदि 
गांधी को, जिसने अपने अपूर्व तप और अहिसाब्नत के कारण संपूर्ण पृथ्वी पर 
तहलका मचा दिया है, तुलसी का अनुगामी कहें, तो असत्य न होगा। जिस 
तरह गाधी को अपने युग की विशेष परिस्थिति का मुकाबला करना पड़ा 
था, उसी प्रकार तुलसी को भी अपने काल को विभेष परिस्थितियाँ से जुझना 
पड़ा था । हमारी समझ में तो तुलसी के समय की परिस्थितियां गाँघी-युग 
की परिस्थितियों से अधिक कठिन और भयंकर थीं, क्यों कि उस समय न 
तो जनमत इतना प्रबल था और न राज्य-भय वा राज-दंड इतना कम था, 
जितना कि गांधी के समय हो गया था। इन भयंकर परिस्थितियों के रहते 
हुए भी तुलसी ने जिस तप, अहिसा और चातुय्य के साथ सामाजिक तथा 
राजकीय कार्यो में आमुरू परिवर्तत करते को जीवनपर्य॑स्त ठान ठानी थी, 
वह देखने योग्य है। गांधीजी की श्रेष्ठता हमारे नेत्रों में इसलिए अधिक 
प्रतीत होने लूगती है, क्‍यों कि संयोगवश ब्रिटिश-साम्राज्य ने भारत का राज्य 
भारतीयों को बिना युद्ध के सौप दिया : परन्तु क्रॉन्तिकारीं की उपाधि 
आप्त करने के लिए यह आवश्यक नहीं कि उसे अपने जीवन मे या उसके बाद 
ही अपने कतंव्य का मनोवाछित फल मिले ही । गीता आदि महा-प्रन्‍्थों 
के अनुसार फल का मिलता न' मिलना कंमेयोगी के लिए अवांच्छनोय 
२१७ 
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और अनावश्यक कहा है । और फिर यह भी तो नहीं कहा जा सकता कि 
तुलसी का वह क्रान्तिकारी कर्म असफल रहा। उन्हें कब और क्या सफलता 
मिली, इस - पर आगे यथास्थान कहेंगे । - उपयुक्त विवेचन का प्रयोजन 
केवल इतना ही है कि पाश्चात्य देशीय ऋान्ति' शब्द को व्याख्या के प्रभा- 
वित होने के कारण आलोचकों ने-अभी - तक तुलसी के कार्यो में क्रान्तिपन 
नहीं देख पाया । तुलसी के क्रान्तिपत के विषय में हम केवल एक महाशय 
को कुछ अतिसूक्ष्म कहते हुए सनते हैं ; और जो कुछ उन्होंने कहा है, उससे 
यह प्रतोत होता है कि उनका मन क्रान्ति-सम्बन्धी पाश्चात्य दाब्दावली 
के कारण विचलित हो उठा है। वे कहते हैं कि “आधुनिक शब्दावली में 
तुलसीदासजी ्रान्तिकारी” तो नहीं कहे जा सकते, पर उन्होंने जो कार्य 
किया और जिस प्रकार मत अभिव्यक्त किया, उसने परिणाम वही उत्पन्न 
किया जो कऋान्‍्ति का- होता है--कम-से-कम यह माना जाता है ।”' 

यों तो इसके बहुंत पहले भूतपूर्व पं० रामनरेश त्रिपाठी, ने अपनी 
सटीक रामचरित-मानस के भूमिका-भाग में जो बाद में राजपाल एन्ड सनन्‍्स 
दिल्‍ली द्वारा तुलसीदास और उनका काव्य' त़ाम से पुस्तक रूप में प्रकाशित 
किया गया है, यह प्रकट कर- चुके थे फकि- रामचरित-मानस एक क्रान्ति- 
कारी काव्य है” किन्तु इतने से-यह तो सिद्ध नहीं होता कि तुलसी स्वर्य॑ 
क्रान्तिकारी के रूप मे समाज-क्षेत्र में जा मिले थे । 
तुलसी को क्रान्ति का त्रिविध परीक्षेण 

अब देखना यह है कि यदि तुलसी क्रान्तिकारी महापुरुष थे, तो उन्होंने 
(१) अपनी योजुन[ को रचना किस प्रकार की ? (२) उसका प्रचार 
कैसे और कितना किया ? और (३) उसका परिणाम क्या हुआ ? 


ऋान्ति की योजनगा और उसके चार अंग 
ऋन्तिकारों को सबसे पहले अपने कार्य की - योजना तैयार करनी 


२: 'तुलसोदस ज़ोर उनका,युग, पृ० ५५१ 
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पड़ती है । यद्यपि जिस-जिस प्रकार से कार्य का विस्तार होता जाता है, 
उस-उस प्रकार से उस योजना को सफलीशूत बनाने के हेतु उसके विवरण 
(6८७४)$) में यथावच्यक संशोबत और परिवर्ततव करते जाते हैं, 
तथापि उसकी रूपरेखा पहले से ही बना लेना आवश्यक होता है । अन्य 
ऋान्तिकारी योजनाओं के समान तुलसी की योजना को भी चार विभागों 
में विभकक्‍त कर सकते है, यथा--(१) उद्देश्य (२) आदर्श (३) नारा 
और (४) पथ.। इन चारों को रूप-रेखा सूत्र रूप में हमें निम्न प्रकार - की 
दिखाई देती है--- 

(१) ऋरान्ति का उद्देश्य--जनकल्याण 

(२) क्रान्ति का आदर्श (ध्वजा-चिन्ह )--सीताराम 

(३) क्रान्ति का नारा--राम-राज्य 

(४) क्रान्ति का पथ-निर्धारण 

(क) पथ प्रदर्शक (5१८) 

(ख) आत्म-वृत्त (४०७४७) 

(ग) भयावहस्थल ([0208०7-590॥8) , 

जिस प्रकार हर योजना का स्पष्टीकरण किया जाता है, उसी प्रकार 
तुलसी की उक्त योजना. का भी स्फ्ष्टीकरण करना आवश्यक है ।- इस 
अध्याय में केवल उद्देश्य ऑर आदर्श इन्हीं अंगों का स्पष्टीकरण -किय्ला 
जायगा। 


(१) कऋरान्ति का उद्देशर--जन-कल्याणं 


गत पाठों में कतिफ़्य ' बातों को लेकर -यह बताया ज़ा चुका है कि 
तुलसी -साम्प्रदायिकता से परें थे । उन्होंने अपना सम्बन्ध जन-समुदाय के 
किसी भाग विशेष से सोमित करके नहीं रखा- के । सारा ,जन-समुदाश्न॒ 
उनके लिए एक समान था । वे“सबं के एक समान हितेच्छुक थे 4 वे 'सीता- 
राम के परम भक्त थे और उन्होंने खरे जगते को ही अपना सीताराम' माता 
था-- सियाराम मय सब “जग जातो*+ उतको' यह कोरी कल्पत्तां बहीं 
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थी । उनका शुम केवल ददस्थ-तन्दन नहीं था । दशरथ-तन्दन तो उनके 
यथार्थ राम का प्रातरूप था । यथार्थ राम तो सर्व-व्याप्त सर्व-शक्तिमान्‌ 
सत्ता थी, जिसकी अनुभूति उन्हें निगूंण और सग्रुण रूप में होती थी । उस 
'सर्वे-व्याप्त सत्ता का प्रकृति के साथ चिरस्थायी सम्बन्ध है | जब प्रकृति 
उसी' में समाई हुई निष्किय रहती है, तब उसे अव्यक्त प्रकृति और सत्ता 
की निगुंण कहते है, और जब वह उसके साथ रहती हुई सक्रिय रहती <है, 
तब उतत व्याप्त प्रकृति और ज्त्ता को सग्रण कहते हैं। इसी' सर्व व्याप्त प्रकृति की 
प्रतिच्छाया जनक-नन्दिनी सीता हैं। जब मानस में यह कहा जाता है कि 
सीता अग्नि में समा गई” अथवा अग्नि में प्रवेश कर अपने धाम आकाश 
में उड़ गई” तब उसका व्यक्त से अव्यक्त होना अथवा मूल-सत्ता में समा 
जाने का भाव समझना चाहिए ।-गरज यह है कि यह सारी सृष्टि इस 
मूल सत्ता और व्यक्त प्रकृति का रूप है, और चूंकि तुलसी ने मूल सत्ता को 
राम तथा प्रकृति को सीता की संज्ञा दी है; इसलिए वे 'सियाराम मय सब 
जग जानी' कहते है। 
चूंकि तुलसो स्वयं तथा सब मानव इस सग्रुण स्वरूप 'सिया राम मय 
'सब जग' के अंश हैं ; इसलिए हर एक को कर्म करना ही पड़ता है, क्यो कि 
सग्रुण शरीरी का निगृंण होकर रहना असम्भव है--निगुंणत्व की कल्पना 
अथवा अल्पकालोन अनुभूति चाहें भले ही हो जाबे । इस सग्ुणता में 
निगुंणत्व का आरोप करनेवालों ने कर्म करने की एक थ्योरी (सिद्धान्त) 
निकाली है | उसे वे लोग “निष्काम कर्म' कहते है, अर्थात्‌ किसी इच्छा, 
अर्थ या फलाकांक्षा के बिना ही कर्म किया जाय । कोई-कोई इसी बात को 
यह कहकर दर्शाते है कि कर्म कर्म के लिए (५८७७ 07 ठंपांए१$ 5४८८) 
ही करना चांहिए ; परल्तुं तुलसी को सग्रुण-जीब अर्थात्‌ सदारीर जगत के 
लिए इस सिद्धान्त में कोई व्यावहारिकता नहीं जँची। इसलिए, उन्होंने 
अपने एक ऐसा नया सिद्धान्त तस्तुत किया: जिसमें एक ओर तो सम्रुण 
झरोरी के लिए व्यावहारिकता के दर्शन होते हैं और दूसरी ओर तिग्गंणो- 
प्रासकों के लिए भी उसी-में निष्कामत्व की ग्रतीत हो ज़ाती है ॥ इसे जानने 
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के लिए हमें कर्मोत्पादक प्रचलित भावनाओं की ओर दृष्दि फेंकनी 
होगी । एक भावना तो है स्वार्थ! की, जो अति हेय मानी जाती है । इस 
प्रकार के लोग केवल अपनी लौकिक इच्छाओं को पूर्ति के लिए कर्म करते है ' 
दुनिया चांहे मरे या जिये, उन्हें उसकी कोई चिन्ता नहीं और न उन्हें इसकी 
प्रवाह रहती है कि उचका अन्तःस्थित स्व” बिगड़ता है या बनता है। 
दूसरे प्रकार के लोग वे होते है, जो अपने लौकिक स्वार्थ के साथ अपने 
नेतिक उद्धार की ओर भी ध्यान रखते हैं। ऐसे लोगों के कर्म 'पुरुषार्थ! 
को भावना से प्रेरित होते हैं : परन्तु तीसरे प्रकार के लोगों का कहना 
है कि कम चाहे निरा लोकिक-लाभ (स्वार्थन-०पा८5८) के 
लिए किया जाय या आत्म लाभ (पुरुषार्थ (77८४८) के लिए, 
वह आखिर है तो स्वार्थ के लिए ही : इसलिए उनका कहना है कि कर्म 
परार्थ या परमार्थ के लिए ही करना चाहिए। लेकिन चौथे प्रकार के लोगों 
ने यह कहा कि कम चाहे जिस हेतु या अर्थ में किया जाय, उसमें दूषित मनो- 
वृत्तियों के कारण बुराइयाँ उत्पन्न हो ही जाया करती हैं । इसलिए उन्होंने 
यह कहना प्रारम्भ किया कि कंम किसी भी अर्थ से न किया जाय--वह 
निष्काम अथवा निष्प्रयोजनीय रहे ; परन्तु तुलसी ने कहा कि ऐसा हो ही 
नहीं सकता । जब तक हम शरीरघारो है, तब तक हम में कुछ-न-कुछ प्रेरणा 

भावना या इच्छा उठे बिना नहीं रह सकती : इसलिए उन्होंने कहा कि 
“सियाराम सय संब जग” को एंक कुटुम्ब समझकर प्रेम-भावना से कर्म 
करने पर सब अर्थ सिद्ध हो जाते है, अर्थात्‌ लौकिक' स्वार्थ चैंतिक स्वार्थ 
अर्थात्‌ पुरुषार्थ तथा परमार्थ सभी सहज ही सुलभ हो जाते हैं, ओर इस 
सुलभ-सिद्धि में निष्काम-्भावना की अनुभूति भी उसी तरह से होने लगती 
है, जिस प्रकार हिन्दु सम्मिल्ति कुटुम्ब के किसी सदस्य को किसी कोट्म्बिक 
कर्म को करते समय होती है | शुलसी ने अंपनी क्रान्ति का उहेश्य यही रख 
था कि समस्त जन-समुदाय एक कुट्॒म्ब है, क्‍यों कि सब 'सियारास सय' 
हैं । जन-समुदाय के कुटुम्ब (वसुघेव कुठुम्बकम्‌) मान लेते पर जब प्रेम 
से प्रेरित हो, उसके कल्याणार्थ कर्म किये जाये, तब हर एक को स्वार्थ पुरुषार्थ 
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पंरमार्थ या निरार्थ सभी की अनुभूतियुक्त प्रसन्नता अवश्य प्राप्त हो सकेगी। 
यह था तुलसी की क्रान्ति का उद्देश्य, जो उन्होने जनता के सम्मुख 
प्रकट किया । प्रमाणस्वरूप दोहावली में कथित निम्न दोहों को 
देखिए- ह 

स्वारथ सीताराम सों, परमारथ सियरास। 

तुल्सी तेरो दूसरे, हार कहाँ कहु काम॥ 

स्वारथ परमारथ सकल, सुलभ एक ही ओर। 

द्वार इसरे दीनता, उचित न तुलसी तोर॥ 


अर्थात्‌---जब सीताराम-रूप सर्व जगत कुटुम्बवत्‌ हो जाय, तब उससे 
स्वार्थ और परमाथथे दोनों एक साथ सध जाते हैं (क्योंकि कुट्रम्ब में जो 
जिस योग्य होता है, वह -उसी के अनुसार प्रसन्नतापूर्वक कार्य-भार सँभालने 
और सम्मान देने या पाने के लिए तत्पर रहता है, जिससे सामूहिक लाभ 
के रूप में वैयक्तिक स्वार्थ और परमार्थ भी प्राप्त होते जाते है) । इस तरह. 
जब सब जगत को अपना लिया जाता है, तब दूसरा रहा ही कहाँ, जिसके 
दरवाजे को खटखटठाया .जाय' । इसलिए, तुलसीदासजी कहते हैं कि ऐसे 
विचारशील कर्मयोगी को. स्वार्थ, परमार्थ और पुरुषार्थ तीनों एक साथ 

य॑ लग जाते हैं-.- | 


पुरुषारथ स्वारथ सकरू, परसारथ परिनाम। 
सुलभ सिद्धि सब साहिबी, सुमिरत सीताराम ॥* 
यहाँ तक॑ कहकर तो तुलसी ने उन लोगों को समझाया, जो सकाम 
अथवा फलेच्छां से कर्म करने; को बात करते हैं : परन्तु इसके. आगे उन्होंने 
निष्काम-भावनाओं के समर्थकों के लिए भी यह कह दिया कि यदि आपको 
किसी अर्थ अर्थात्‌ स्वार्थ-परमार्थ से कोई मतलब नहों है, तो आप उन्हें 


३. दोहाबली, ५३-५४। 
४. दोहाबली, ५७०। 
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तिलाजलि देकर केवल 'सिया राम मय सय जग से स्नेह कर कर्म करिये, 
तों आपको अर्थ धर्म, काम और मोक्ष--इन चारों फलों का एक मात्र फल 
स्नेह' ही सन्‍्तोष देनेवाला हो जाता है अर्थात्‌ आपको किसी फल को इच्छा 
नहीं रहती-- 

स्वारथ-परमारथ रहित, सीौताराम सनेह। 

तुलसी सो फल चारि की, फल हमार मत एह॥।' 

हम यह पहले देख चुके है कि तुलसी का आदर्श मुलत: वह ॒निगुण 

राम है, जिसमें प्रकृति अव्यक्त रहती है । इस दृष्टि से उन्होंने सर्व जगत 
को 'सियाराम मय” न कह केवल राम मय” कहकर सम्बोधित किया है--- 
“जड़ चेतन जग जीव जे, सकल राम मय जान ।! इसलिए उन्होंने उसी 
दोहावली में अन्यत्र उक्त स्वारथ-परमारथ-विषयक भाव को सिया राम 
से सम्बन्धित न कर केवल 'राम' से संबंधित करके बताया है ; जैसे--- 

सीठो अरु कठवति भरो, रो ताई अर क्षे। 

स्वारथ, परमारथ सुलभ, रामनाम के प्रेम॥' 

स्वारथ सुख सपने हैं अगस, परमारथन प्रवेस। 

रामनाम सुमिरत सिर्टाह, तुलसी कठिन कलेस ॥।* 

इस तरह पाठक यह अवच्य ध्यान में रखें कि तुलसी. ने. अपनी 

योजना का उद्देश्य वही व्यापक-जन-कल्याण रखा था, जो अन्य महापुरुषों 
के सम्मुख रहा है तथा रहता है। तुलसी का. राम” या सीताराम” अभेद 
भाव से जन-समुदाय का द्योतक है, यह न भुुलाया जाय । 
(२) क्रान्ति का आदर्श (ध्वजा-चिन्ह )--सौताराम 


जिस प्रकार हर क्रान्ति का कुछ-न-कुंठ उद्देश्य रहता है, उसी प्रकार 


७५. दोहावली, ६०। 
'६. दोहावली १५। 
७. दोहावली १७। 
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उसका कोई-न-कोई ऐसा आदर्श भी रहता है, जिसका पालन करने से उस 
उद्देश्य की -पूति हो सके, और जिसके प्रदर्शन करते से अन्य लोगों का ध्यान 
उस ओर आकर्षित भी हो सके तथा वें उससे आकर्षित होकर क्रान्ति में 
भाग ले उसे सफल बना सके। उदाहरण-स्वरूप सोवियट रूस में कम्यूनिस्टों 
ने हथौड़ा-हँसिया' और भारतीय कांग्रेस पार्टी ने गांधी के जमाने में 'चर्खा” 

को अपना आदर्श बताया और अपने-अपने अनुकूछ अपनी योजनाओं को 
प्रदशित करते के लिए ध्वजा बनाकर उनमें अपने उक्त आदर्शों का चिन्ह 
प्रदर्शित किया ६. इन दोनों कान्तियों का उहृ्य था, आर्थिक समता छाने 
का । रूस में श्रमिकों को ऊँचा उठाना चाहते थे, इसलिए वहाँ पर उन्होंने 
उन श्रमिकों के पारिश्रमिक-जीविका का प्रदर्शन 'हथौड़ा-हँसिया' के द्वारा 
किया ; और गांधी ने भ्रुखमरी मिटाने के लिए दस्त्र-भोजन-प्राप्ति का 
एक व्यापक मूल-राधन चर्खा कांतने में देखा । इसलिए, कांग्रेस ने हिन्दू-- 
मुसलिम तथा अन्य शेष जातियों के प्रतीक तिरंगे झंडे को अपनाकर उस 
पर चर! का चिन्ह अंकित किया ; परन्तु अपने समय की परिस्थितियों 
को देख तुलसी ने अपनी क्रान्ति का उहेश्य उक्त क्रान्तियों से अधिक व्यापक 
बनाया । उनका उद्देश्य समाज के किसी अजद्भ-विशेष या क्षेत्र-विशेष से नहीं 
था । उनके समय में चहुँ ओर से मानवता का ह्वास हो रहा था। उनका 

ध्यान था कि यदि जनता में मानवता आ जाय, तो वह शारीरिक, सामाजिक 

आथिक, राजनीतिक आदि सभी क्षेत्रों में समृद्ध या सुखी हो सकेगी, अतः 

उन्होंने 'जन-कल्याण” का एक विशाल उद्देश्य अपनी' योजना का रखा ॥ 

चूँकि मानवता का यथार्थ प्रदर्शन किसी प्रत्यक्ष पदार्थवाची चित्र के द्वारा 

करना सम्भव नहीं हों संकता' था, इसलिए उन्होंने अपना आदर्श मानवता 
से युक्त मोत्तव को ही ढूँढा और उसी का अपनी कान्ति के ध्वजा पर चित्रांकन 
किया । हम कह आये है कि उत्का आदर्श सीताराम”; था इसलिए उन्होंने 

सीताराम” का चित्राकन किया । परन्तु, यह भी प्रतीत होता है कि कदाचित्‌ 
उन्होंने अपने मनोभावों को पूर्ण रूप से व्यक्त करने के लिए न केवरू स्लीता- 
राम' का, वरन्‌ हनुमान्‌ समेत 'राम-दीता-छब्नग-भरत-स्नन्रप्न' रूप पंचायतन 
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का ही ध्वजा-चिन्ह अपनाया हो, जेसा कि आज भी हमें कहीं-कही देवालयों 

तथा चित्रों में देखने को मिलता है । यह हो तो सकता है, पर उसके होने में - 
हमें सन्देह होता है, क्यों कि ध्वजा-चिन्ह सवंदा, सत्र सूक्ष्म और सरल होते - 
है, न कि विस्तृत और क्लिष्ट । जो भी हो, एक बात विशेष स्मरणीय है 

ओर वह यह है कि सीताराम! के चित्रांकन में सीता और राम, ये दो अलग- . 
अलग व्यक्ति नहीं रहते थे, बल्कि अर्दधांगिनी, सीता को राम की वार्मांगी 

बताकर दोनों में एकत्व की स्थापना की जाती थी। दूसरे दब्दों में सीता 

और राम इकाई के रूप में चित्रित किये णाते थे। यह कारण है कि सम- 

पंचायतन में यद्यपि हनुमान्‌ समेत छ:-व्यक्ति होते है; पर राम-सीता . को 

एक गिनने से वे पाँच ही रह जाते है। 

तुलसी का आदर्श था केवल राम” अथवा 'सीताराम', जैसा कि हम 

पहले कहं आये हैं । सोता और राम काल्पनिक है या ऐतिहासिक व्यक्ति, 

इस पर भी हम अपने विचार प्रकट कर चुके है। हमने काल्पनिक' मतवाले 
लोगों के तकों का खंण्डन करके सातव॑ अध्याय में उनके ऐतिहासिक व्यक्ति-" 
त्व पर जोर दिया है ; पर सच क्‍या है, इस पर निरच्यपूर्वक कुछ नहीं कहा 

' जा सकता । मानस में अथवा अन्यत्र चणित राम-कथा में कुछ ऐसी अदुश्लुत॑- 
” बातें पढने को मिलती है कि उनसे हमारो कौत कहे, अच्छे-अच्छे घुरूधर 
विद्वानों को भी सीता और राम की ऐतिहासिकता पर सन्देह ही उठता है॥ 
इसलिए, संम्भव है कि वे काल्पनिक भी हों। विनोबा भावें को भी इस प्रकार 

का सन्देह कोरव-पांडव के युद्ध के विषय में उठा था और उस समय काः 
उनके ह्वारा कहा' हुआ कथन यहाँ कह दिया जाय, तो उससे यह पता लगः 
जायमा कि प्राचीन बातों के बारे में कोई कुछ निरचयपूर्वक नही कह सकता "॑ 

वे के. तेह/रि बात प्रचोन वाल से मानवीय मन में सदूसत प्रवृत्तियों का 

जो झगड़ा चलता है, उसका रूपात्मक वर्णन करते की परिपाटी पढ़ गई 

है। वेद में इन्द्र तथा वृत्र, पुराणों में देव तथा दानव, बसे ही राम तथा 

रावण, पारसियों के धर्म-ग्रन्थों में अहुर मज्द और अहरिमान, ईसाई मजह॒ब में 

प्रभु तथा शैतान, इस्लाम में अल्लाह और इब्लीस--इस तरह के झगड़े सभी 
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धर्म-प्रन्थों में आतें है । काव्य में स्थूल विषयों का वर्णन सूक्ष्म वस्तुओं के 
रूपकों के द्वारा किया जाता है, तो धर्म-प्रन्थों में सुक्म मनोभावनाओं का 
वर्णन उन्हें चटकीला स्थूलछ रूप देकर किया जाता है ॥”* 


परन्तु यदि सीता और राम काल्पतिक स्त्री-पुरुष ही हों, तो जहाँ तक 
उन्हें आदर्श के रूप में अंगीकार करने का प्रइन है, वहाँ तक उनसे किसी भी 
अकार की आपत्ति नहीं उठ सकती और न हानि भी हो सकती है । आदर्श, 
सच पूछा जाय तो काल्पनिक ही होता है, जैसा हम सातवें अध्याय के 
अंत में कह आये हैं। 'हथौड़ा-हेसिया' अथवा “चर्खा” अथवा अन्य चिन्हांकन 
भी तो आखिर किन्‍्हीं भावनाओं के द्योतक होते हैं । 


तुलसी का कान्तिकारी राम 


प्रश्न अब यह उठता है कि यदि तुलसी क्रान्तिकारी थे, तो उत्का 
आदर्श भी ऋान्तिकारी: होना चाहिए, अन्यथा उनका क्रान्तिकारी कहा 
जाना ऐसा ही होगा, जैसे बिना नींव के दीवार खड़ी करना । दूसरे दछाब्दों 
में जब तक यह सिद्ध न हो कि राम स्वयं क्रान्तिकारी थे, तब तक तुलसी 
को क्रान्तिकारी मानना विश्वसनीय नहीं माना जा सकता । यों तो राम के 
विषय में जिस साहित्य से या जिन प्रचलित भावनाओं से हम परम्परा” 
से परिचित होते चले आ रहे हैं उनसे, तथा जिस भक्ति-भाव से तुलसीदास 
ने राम-कथा का उल्लेख किया है, उसके पढ़ने से हमें यही प्रतीत होता हैकि 
राम ऋॉन्तिकारी- नहीं थे। ऐसा प्रतीत होता है कि मानो उन्होंने केवल 
कौट्॒म्बिक स्नेह, सत्य-ब्रत, त्याग, तप, पतित्व, ग्रुरु-सम्मान थैर्य, पराक्रम, 
प्रजां-वात्सल्य आदि शुणों को चरितार्थ कर मनुष्यों में साधुता का बीज 
भर बोया है। क्रान्ति से, जिसमें भीषण उथल-पुथल की चक-चक रहती 
है, उन्हें क्यों प्रयोजन था? परन्तु मानस ही में वरणित राम-कथा का विचार- 
प्पु्वेक अध्ययन करने से, अथवा उसे वाल्मीकि रामायण आदि तत्सम्बन्धी 





८. गरीता-प्रवचन, पृ० २३१। 
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प्रेन्‍्थों से यथासंभव सहायता लेकर पढने से यह स्पष्ट हो जाता है कि राम- 
चेन्द्रजी अपने युग के मंहा क्रान्तिकारी पुरुष थे, जिनमें ८्ग और राफाए 
के साथ-साथ कुनीतियों, कुरीतियों और अत्याचारों का विरोध करेंने-का 
अद्वितीय साहस और पराक्रम था । जो कुछ उन्होंने कहा, उसे उन्होंने अपने 
जीवन में घटित कर बताया, तथा समाज को भी उस ओर अग्रसर किया । 
गरज यह कि सिद्धान्त की अपेक्षा स्वकीय दृष्टान्त बेहतर होता हैं! (०८४- 
77776 78 7८४८० ८४५०7 (77८८८०४) इस उक्ति के अनुसार वे अवतार 
रूप से इस संसार में रहे और मानवोद्धार के लिए अपने पथ-चिह्न छोड़ 
गये । उतर पथ-चिह्नों को जिन्होंने ठीक प्रकार से नहीं पहचाना, वे ही राम 
को क्रान्तिकारी कहने में संकोच करते हैं, और इसीलिए उन्हें तुलसी को भी 
ऋन्‍्तिकारी कहने का साहस नहीं होता । 

तुलसी का राम त्रिभावात्मक है, यह हम इस पुस्तक में प्रवेश करते 
समय ही प्रथम अध्याय में जान चुके हैं । चूँकि वही उसका आदर्श है, इस- 
लिए हमें देखना चाहिये कि क्या वह त्रिभावात्मक राम ही ऋ्रान्तिकारी है 
या नहीं । यदि एक भी भाववाला राम कऋ्रान्तिकारी सिद्ध नहीं हुआ, तो 
तुलसी को क्रान्तिकारी मानने में आपत्ति उठाना अनुचित नहीं कहा 
जा सकेगा । 

यदि आप अपना दृष्टिकोण पाह्चात्यदेशीय उस सैंकीर्ण अमर्या- 
दित ऋन्ति से हटा लें, जो राजकीय क्षेत्र में बर्ती जातो रही है, और यह 
समझ हल कि ऋन्ति यथार्थ में “सौम्य प्रगतिशील शक्ति” (प्मप्ाणपंप्र5 
3ए०27४० (०7८८) को कहते हैं, तो आप को निःस्सन्देह यह विदित हों 
जायगा कि तुलसी का निगुंण राम, सग्रण राम और दशरथनन्दन राम 
तीनों क्रान्तिकारी हैं । 


(अ) निर्गुण और सगण राम की क्रान्ति का रूप 


सृष्टि त्रिगुणात्मक है । ब्रह्म त्रियुंणतीत है, इसलिए वह निगुंण भी 
कहाता है | उसमें प्रकृति सुषुप्त, रूय या अव्यक्त रहती है, अतएवं वह 
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सशक्त-बृन्यवत्‌ रहता है। इस स्थिति पर विशेष विस्तार से न कहकर 
केवल इतना ही पाठकों को स्मरण दिलाना है कि जिस छुन्य में इस अनन्त 
सृड्टिट को रचसे, संयमित रखते तथा आवश्यकतानुसार पुनः अपने-आप में 
बिलीन करते की क्षमता: हो वह भला क्रान्तिकारी क्‍यों न कहा जाय ! 
इसी तरह जब -हम इस महान्‌ विस्तृत ओर क्लिष्ट सृष्टि को देख उसके. 
व्यक्त अथवा सग्रुणरूप पर विचार करके उसकी उस अद्भुत और अहि- 
तीय गति का लेखा लगाने बैठते हैं, जिसके द्वारा वह उसका नियमबद्ध या 
समृद्ध संचालन कर रहा है, तो उसमें हमें क्रान्ति ही नहीं, बल्कि महा और 
अह्वितीय*क्रान्ति ही दिखाई देती है। धर्म-प्रन्थों में भिन्न-भिन्न तर्को, दृष्टान्तों 
तथा आख्यानों द्वारा विस्मित कर देनेवाला इसी क्रान्ति का चित्र खिंचा 
हुआ हमें मिलता है। धर्म-प्रन्थों से यदि चिढ़ हो, तो थी द-विकःर, मे लेज्ञा- 
निक्ों अथवा भौगोलिक विद्यारदों आदि के कथनों को ही देंख लीजिए, 
वे क्या कहते है। सृष्टि की रचना कैसे हुई--पहले इसी पर विचारिए.] कहा 
जाता है.कि सर्व-प्रथम सुर्य-जैसा स॒र्व-व्याप्त एक महान्‌ उष्ण द्रव पदार्थ 
था.। उसमें. जब ज्यों कहीं-कहीं. शीतछता आई, तब त्यों वह खंडहरों के 
रूप में इधर-उधर बिखरता गया । कहीं: गड़ढे होकर समुद्र बन गये। कहीं 
पर्वत होकर गिर पड़े। कोई भू-भाग बन वहाँ उड़कर गिरा और कोई यहाँ। 
गरज यह कि.सभी अपने-अपने अनुमान लगाकर इस सर्वे-व्यापक सग्मरुण रूप 
राम की, अद्भुत क्रान्तिकारी करतूतों का उल्लेख करते-करते थक जाते है ॥ 
वैज्ञानिकों के इस .प्रिघले हुए, पदार्थ (7708 77458) को धर्म-ग्रन्‍्धों 
में. कथित 'हिरण्यगूर्श' का: द्योतक समझकर पढ़ने. से दोनों की विचार-घारा- 
ओं सें विषम्रता नही दिखाई देती । यह तो दिग्दर्शन हुआ, सृष्टि की आदि 
उत्पत्ति का । बाद में भी उत्पत्तिनियमित संचालत और विधिपूर्वंक विनाश 
त्मक कार्यो का ताँता नहीं हृटता ; क्‍योंकि सृष्टि अनन्त है । इस समग्रुणात्मक 
राम की नित्य चलती हुई क्रान्तिमय इसी प्रंगति को, हमारे विचोरानुसार 
गीतामें प्रवतित' चक्र कहा है । इस तरह हस्तस्थ विषय को सीमाबद्ध रखने 
के अभिक्नय से निर्मय राम और सग्रुण- राम-दोतों की क्रान्तियों पर इतने 
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स्वल्प रूप से ही विचार कर लेना पर्याप्त है। यह सुनकर अब सम्भव है 
आप इस निगण और सग्रुण राम की इस तात्त्विक चर्चा की तत्त्ववेत्ताओं 
की निरी बकवाद कहकर उस पर अव्यावहारिकता की छाफ लगा दें और 
यह कहने लगे कि उस दशरथनन्दन राम पर आइए, जिसे हम जीता- 
जागता आदर्श मान सकते है, कि उसने अपने जीवन में ऐसे कौन-से काम 
किये, जिन्हें हम क्रान्तिकारी कह सकते है । 


(ब) दशरथ-ननन्‍्दन रास की क्रान्ति का रूप 


ठीक है, हम भी यही समझते है कि अब दशरथ-नन्दन राम के चरित्रों 
को धिचार कर देखा जाय कि उन्होंने कौन-से क्रान्ति रूपी काय किये । 
इनका अनुसंघान सानस वा वाल्मीकि रामायण में कथित बातों ही के आधार 
पर किया जा सकता है। राम का जन्म जिस समय हुआ, उस समय भारत 
की क्या स्थिति थी--इसे जानने के लिए उनके जन्म के पूर्व में सुर-नर-मुनि 
तथा गौ-भूमि आदि की कारुणिक वन्दनाओं को पढिए । चूँकि उक्त ग्रन्थ, 
विशेषकर मानस, धर्म-दष्टि से लिखे गये है, इसलिए उन वन्दनाओं आदि 
से यह स्पष्ट हो जाता है कि उस समय भी, जैसा कि सभी देह तथा काल 
के सभी दुर्व्यवस्थित समाजों में होता है, धर्म का छ्वास और अधर्म का 
प्रवाह हो रहा था, अर्थात्‌ सुखृत्ति का लोप तथा असुरवृत्ति का बोल- 
बाला चल रहा था । जब-जब जहाँ-जहाँ ऐसो परिस्थिति उपस्थित होती 
है, तब-तब इसका एक मात्र कारण यही होता है कि उस समाज की राज्य- 
व्यवस्था बिगड़ी हुई रहती है । वह कभी सशक्त होने, और कभी अशक्‍्त 
होने के कारण अधर्म-मार्ग को अपनाती हुई उत्तरोत्तर अधोगति को पहुँचती 
जाती है । परशुराम द्वारा इक्कीस बार क्षत्रीय-राजाओं का पराजय, धनुष- 
यज्ञ में अनेक राजाओं का एकत्र होकर काम के वशीभृत होकर लड़ना- 
भिड़ता तथा राम के तपोवन के समय दक्षिण भारत में राम का बहुत-से 
अलघान्‌ राजाओं से मुकाबला 'करना, इंन बातों से स्पष्ट है कि भारत 
अनेक छोटे-छोटे राज्यों में विभक्त होकर छिन्न-भिन्न हो रहा था कोई 
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ऐसा शक्तिशाली यथा प्रभावशाली राजा नही था, जो अपने सदाचारों से 
बल-पराक्रम के द्वारा सब पर अपनी धाक जमा सके, एवं आसरी वृत्ति के 
स्थान में दैवी वृत्ति की स्थापना कर सके, जिसके फलस्वरूप सारा जन- 
समुदाय हर प्रकार से सुरक्षित रह्‌ आ्थिक-घामिक आदि लाभ. यथाविधि 
प्राप्त करके सुख-चैन से 'जीव्रन व्यतीत कर सके | इसलिए जिस प्रकार 
कृष्ण ने धर्म-राज्य की स्थापना के लिए प्राण-पण- से प्रयत्त किया था, उसी 
प्रकार राम ने धर्म-राज्य की---जिसे मानस में राम-राज्य कहा गया है--- 
स्थापना की । यह उन्होंने अपने उस यथार्थ क्षत्रित्व को बरतकर किया, 
जिसमें क्रेवल-वीरत्व ही निहित नहीं रहता, जैसा लोग बहुधा समझा 
करते है, वरन्‌ सुनीति तथा विनीति और दया का भाव भी लबालब भरा 
रहता है । राम के निम्न कार्यो के देखने से कोई भी यह कह सकता है कि 
उनके वें कार्य उच्चकोटि के ऋल्तिकारी शथ्रे । 
(अ) कौंट्म्बिंक स्नेह 
राजा दशरथ की तीन रानियाँ, तीनों के अरूग-अलंग पुत्र, राम के 
राज्याभिषेक होने का पल उपस्थित, सौतेली माँ कैकेयी की ताना-बाजी 
पिता का मृत्यु-शेय्या पर व्याकुल रहना, और फिर भी सहर्ष तपस्वी-वेश 
को धारण कर एक चक्रवर्ती र॒जा का यह सकुमारं युवक राम अपनी एक 
सरल-हुदय नरव॑योवना पत्नी के साथ राज्य को छोड़ चल देता है, और 
कभी भी आगे-पी७ अपनी सौतेली माताओं या भाइयों से स्वप्न में भी 
दष-भाव मन में नहीं लाता। क्‍या कम क्रान्ति है, उन लोगीं के लिए जो 
एक मांता-पिता के भी होकर धन-दोलत के प्रीछे मरं-मर पढ़ते है, पारस्पं- 
' रिक रक्‍त-प्रवाह कर डालते हैं, सगे-सौतेलें माँबाप को गाली-गलौज कर 
मारने-पीटते तके की नौबत ले आते है । 


(ब) उत्तराधिकारित्व, 
: अ्रद्वीत. होता .है कि उत्तरीय भारत में बसे. हुए आय॑- राजाओं में मृत 
सज़ाओं का .उत्तराषिकरी ,उसका; जत्नेष्ठ पुत्र. हुआ. करता- था." और . दक्षिण- 
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वासी अनार्य राजाओं में उत्तराधिकारी मृत राजा का भाई होता था, जैसे 
' बाली का सुग्रीव या रावण का विभीषण हुआ था । दूसरे राज्यों की, इस 
उत्तराधिकारित्व की प्रचलित प्रथा में, रामजी ने हस्ताक्षेप नहीं किया । 
परत्तु अपने निजीवंश की उच्चता पर विच्वार करते हुए उन्होंने इसका 
विरोध किया -और कहा 'विमरू-वंश यह अनुचित एकू, अनुज बिहाय बड़ेहि 
अभिषेक्‌ ।” शंका हो सकती है कि फिर उन्होंने वन से छौटने पर क्यों राज्य. 
ग्रहण किया'? कारण यह था कि यह एक ऐसी प्रथा थी, जो सभी क्षत्रिय 
वंशों में प्रचलित थी त्तथा अवधराज्य की प्रजा के सम्मुख उसका पालन: 
किया जाना आवश्यक भी था, इसलिए उसकी अवहेलना करना राजनीतिक 
मूर्खता होती । इसके अतिरिक्त, राम के द्वारा स्वीकृत इस उत्तराधिकारत्व 
के साथ व्यक्तिगत सत्ता या वैभव आदि का प्रदन नही था--उसके साथ 
था, प्रचातत: न केवल प्रजा के प्रति, वरन्‌ समस्त कुटुम्ब के प्रति कर्तव्य-भार 
अर्थात्‌ राज्य का एक प्रकार से इन सब की ओर से ट्रस्टी (॥7ए5६८८) 
बत्तकर राज्य चलाना । इस प्रकार प्रचलित राज-सत्ता के स्थान में ठस्ली- 
पन का भाव उत्पन्न कर राज्य को सम्हालना क्या क्रान्ति का रूप नही ?' 
सम्पत्तिवालों, शज्याधिकारियों आदि को दस्टी की भावना लेकर समाज 
में वास करने के महत्त्व को गांधी ने भेंलीभाँति समझा था। इसंलिए, उनके 
द्वारा उत्पन्न की गई क्रान्ति में उन्होंने उसे विशेष -स्थान देकर वसु्व 
कुटम्ब्रकम' के सिद्धान्त को प्रकट करके बताया था। इस समय भी विनोबा 
जी उसी को भू-दान, शअ्रम-दात, उ़म्पत्ति-दान-आदि द्वारा आगे बढ़ा 
रहे हैं । 
(स) स्वत्री-सस्भान और दास्पत्य 


सामाजिक क्षेत्र: में, विशेषकर राजाओं के जीवन, में, , तहलका सचा 
देने वाली यदि' कोई सबसे अधिक ग्रहत्वशालिनी क्रान्ति श्री, तो वह हमारी: 
समझ में थी--बहुविवाह- -अथवा- ब्हुपत्लियों की ,प्रथा-के विरुद्ध आवाज: 
उठात्ता + थों. तो दाम्पत्य-विकास के ज्ञाताओं -को यह ज्ञात- होगा कि समाज: 
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के प्रारम्भ काल में स्त्री-पुरुष-सम्बन्ध पशुओं जैसा अस्थिर रहता था । एक 
स्त्री अनेक पुरुषों को वरण कर सकती थी तथा एक पुरुष अनेक स्त्रियों को 
वरण कर सकता था। स्त्रियों द्वारा एक ही समय पर अनेक पुरुषों को वरण 
कर लेते की प्रथा तो प्रायः समाप्त थी ; परन्तु पुरुषों द्वारा एक ही समय पर 
अनेक स्त्रियों को पत्नियाँ या दासियाँ बनाकर रखने की--विशेषकर धनी 
लोगों में और उनसे भी अधिक धन-बल या बाहुबलवालों में, राम के समय 
में प्रचलित थी । राजाओं का तो अनेक स्त्रियों को रखना मानो धन्ध्रा ही 
हो रहा था । और वह धंधा भी ऐसा कि मानो वे उनकी संख्या बढाने में एक 
दूसरे के प्रति स्पर्धा करते हों । यद्यपि पौराणिक काल राम-काल से बहुत 
पीछे का है, तथापि पुराणों में वणित राजाओं के वृत्तान्तों से यह पता 
लगता है कि राजा लोग सहस्रों स्त्रियों को अपने भोग-विलास की सामग्री 
बनाकर रखते थे । एक पत्नी-क्रत का मार्ग देखना, तो स्वप्न हो रहा 
था । इतिहास काल को भी देखिए तो यह विदित हो जाता है कि समाज को 
'कलंकित करने वाली यह॒पैशाचिकी प्रथा न केवल इधर भारतवर्ष में ही, 
वरन्‌ सारी पृथ्वी पर प्रचलित रही। अब उसका क्या, कितना और 
'किस रूप में अस्तित्व है, इस पर विचार करना हमारे विषय के बाहर की बात 
है । हमें तो इतना ही' बताना अभिष्रेत है कि राम ने अत्यन्त बलशाली राजा 
होते हुए भी इस पुरानी प्रचलित प्रथा को, जिसके चक्कर में उनके पिता 
दह्यरथ को भी उन्होंने फैसा हुआ पाया था, ठ्ुकराकर जन्मपयनन्‍त एक पत्नी- 
व्रत को. इस तरह निबाहा कि उन्होंने स्वप्त में भी कभी पर स्त्री को कुददष्टि 
से नहीं देखा । वे चाहते थे कि समाज में हर पुरुष पर-स्त्री को बहन या 
भाता के समान माने तथा एक पत्नी से अधिक पत्नियाँ या दासियाँ किसी 
के पास न रहें । सीताजी जब विभीषण आदि के द्वारा लंका से राम के 
पास राजघरानों में प्रचलित प्रथा के अनुसार पढें में. पाछकी पर लाई 
जाते हैं, तब रामजी उन लोगों को दुतकार कर कहते है कि तुम लोगों 
'ने यहँ संब क्‍या लगाया है। सीता को खुली तरह से पैदल लाने दो, .ताकि 
सब सैनिक आदि एकत्रित जन-समु्दोय उन्हें माता के रूप में देखकर, प्रसन्न 
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हो । यह महाक्रान्ति का स्वरूप नहीं तो और क्‍या है? स्त्रियों के प्रति 
इससे अधिक उच्च क्रान्तिकारी भावना और क्‍या हो सकती है कि राम 
के छोटे सौतेले भाई लक्ष्मण अपनी भौजाई के, मार्ग में उछरे हुए पद-चिह्नों 
तक को इतना पृज्य मानते थे कि कही भूल से चलते समय उत्तके पद-तल 
उन पर न पढ़ जाय, अथवा जिन्होंत उनके नुपुर को छोड़ अन्य आशभृषणों 
को इसलिए नहीं देख पाया था, कि उन्होंने माता-सीता के अज्भों की ओर 
कभी दृष्टि ही नहीं डालो थी। यदि राम की स्त्री-सम्मान-सम्बन्धी दृष्टि 
इतनी क्रान्तिमय न होती, तो “अनुज बधू भगिनी सुत नारी, सनु शठ ये 
कन्या सम चारी” कहकर बालि को आहत करने का कदाचित्‌ अवसर ही 
न आता । 

(ड) राजनीतिक 


उक्त क्रान्तियों से अधिकतम रोमांच उठाने वाली क्रान्ति हमें उस समय 
देखने को मिलती है, जब हम तत्कालीन इक्ष्वाकुबंशीय राज-दशक्ति-क्षीणता 
के स्थान में राम की पराक्रमिक, यौद्धिक और राजनीतिक कुशलता के फल- 
स्वरूप उनकी विजय-पताका फहराने के पश्चात्‌ उत्तर भारत से लेकर 
दक्षिण में लंका तक राम-राज्य' की स्थापना का दिग्दशन करते हैं। इसका 
जो संक्षिप्त रूप आप के सम्मुख प्रस्तुत किया जाता है, उसे पढ़कर सम्भवतः 
पावचात्य-देशीय पूर्वोक्त क्रान्ति की व्याख्या से प्रभावित हो जाने वाले 
आधुनिक पाठक भी राम को महान क्रान्तिकारी' स्वीकार करने में आगा- 
पीछा न करंगे । 


इसे जानने के लिए सब से पहले हमें भारत के उस नक्शे को ध्यान 

में लाना होगा, जो उस समय की तत्सम्बन्धी भौगोलिक और राजनीतिक 

स्थितियों पर प्रकाश डाल सके । घटना सहस्र वर्ष पूर्व की है। तब से नाम, 

रूप या स्थानों में अनेक परिवर्तन हो चुके है। इन परिवतेनों की जानकारी 

के लिए हमारे पास कोई प्रामाणिक इतिहास-साहित्य का साधन भी नहीं 

है । इसलिए, उक्त स्थितियों का पूर्ण शुद्ध रूप जानना कठिन हैं। फिर भी 
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' रामायण के आधार पर ही आवश्यक ज्ञान कर लेना कोई कंठिन नही, इस 
हेतु हमने पाठकों के लांभार्थ तत्कालीन हिन्दुस्तान (भारत) का एक नकशा 
पुस्तक के अन्त में दिया है । 
उन दिनों भारत का बहुत अधिक भाग वन-प्रधान था । अपने विषय 
'की दृष्टि से उसको दो भागों में देखिए । एक उत्तरीय भाग, जो नर्मदा- 
ताप्ती नदी के उत्तर में पड़ता है और पूर्व की ओर सरणयू-गंगा के संगम के 
आगे गंगा के निकटवर्ती स्थानों में कुछ दूर तक इस तरह बढ़ता जाता है 
कि उसके अन्तर्गत तत्कालीन मिथिला-राज्य अ' जाता है, जिस पर राजा 
जनक राज करते थे । उसी राज्य के अन्तर्गत अथवा उसके बाहर कुछ 
अन्तर से दक्षिण-पूर्व में एक वन-प्रदेश था, जो ताटका (ताड़का) वन के नाम 
से उस समय प्रसिद्ध था। उसकी स्वामिनी ताड़का राक्षसी थी। ताड़का का 
पुत्र मारीच था । उसी वन में कुछ भाग पर अथवा उसके समीप सुबाहु 
नाम के राक्षस का भी आधिपत्य था। सरयू-गंगा के संगम पर शिव के 
उपासक ऋषि-मुनियों का एक आश्रम था, जो उसके पूर्व से ही शियाश्रम' 
कहाता था, जिसका संकेत उक्त नक्शे में (१) से किया है | इस 'शिवाश्रम' 
'से प्रायः दक्षिण की ओर वर्तमान बक्सर' के समीपस्थ सोन नदी के दक्षिण 
में तकशा (२) के संकितिक स्थान पर विश्वामित्र का सिद्धाश्रम' था, जहाँ 
उनके साथ सम्भवत विष्णु के उपासक कुछ ऋषि-मुनि रहते थे । जनक- 
राज्य के दक्षिण-पश्चिन में अवध “कौशल” का राज्य था, जिस पर राजा 
दशरथ राज करते थे । इस तरह उत्तरीय भाग में सिंध आदि पंच-नदियों 
के प्रदेश, पंजाब से लेकर गंगा-जमुना आदि के कछारों या मिथिला राज्य 
तक आय॑ जाति के राजाओं का, अर्थात्‌ उन लोगों का राज्य था, जो आधु- 
निक इतिहासज्ञों के मतानुसार मध्य एशिया से आकर भारत के उत्तर- 
पश्चिमी कोते सें धंसते हुए पूवं की ओर बसते गये । इन समस्त आयें- 
राजाओं में से उस समय केवल अवधघ-राज्य और मिथिल्ता-राज्य--ये ही दो 





९. मर्यादा पुरुषोत्तम राम' (साधव पुस्तकालय, देहली), पु० ३६४ 
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राज्य प्रधान थे + दोनों के आदि पुरुष इक्ष्वाकु थे, जैसा कि पिछले सातवं 
अध्याय में कह आये है। 

नर्मंदा-ताप्ती के दक्षिणीय भाग में अनायों का, अर्थात्‌ वहाँ के आदिं- 
वासियों का राज्य था। रामायण से बिदित होता है कि इन आदिवासियों में 
गृद्ध, वानर और कक्ष त्तामक जातियाँ भी थीं । इनमें से शुद्ध और वानर 
जाति वालों के दो अलग-अलग राज्य भी थे। गृद्ध-राज्य का अधिपति जटायु 
था, और वानर-राज्य का बालि। गृद्ध-राज्य के विस्तार या प्रभाव की अपेक्षा 
वानर-राज्य अधिक विस्तृत और प्रभावशाली था । बालि-राज्य की राज- 
धानी किष्किन्धा थी, जो एक लेखक के अनुसार वर्तमान विजयानगर के 
पास थी, / हालाँकि हमारी समझ में वह उससे अधिक दूर दक्षिण-पश्चिम 
ओर वानर-राज्य की उस मधुवन' वाटिका से कुछ दूरी पर--जैसा कि 
मानचित्र में दर्शाया गया है--रही होगी, जिसके फलादि वानरों ने लंका से 
हनुमान के लौटने पर खाये थे । यह 'मघुवन” महेन्द्र पर्वत के निकट कहीं 
रहा होगा, और यह महेन्द्राचल समुद्र के उत्तरीय किनारे पर होना चाहिए, 
क्यो कि लंका जाते समय हनुमान उसी पर से आकाशगामी हुए थे और 
वहाँ से छोटते समय भी वे उसी पर उतरे थे, जहाँ अन्य वानर उनकी बाट 
देख रहे थे । किष्किन्धा नगर जहाँ भी रहा हो, पर यह्‌ निश्चय रूप से 
प्रतीत होता है कि बालि-रोज्य गोदावरी नदी के उत्तरीय भाग से लेकर 
दक्षिण में समुद्र तक काफी लम्बा-चौड़ा रहा होगा । उसके उत्तर में नमंदा- 
ताप्ती तक धँसा हुआ जठायु का राज्य रहा होगा | प्रतीत होता है कि 
दशरथ के पहले उनके किसी चक्रवर्तो पृ्वज के समय इध्वाकुवंशीय राज्य 
की छत्रछाया ($ण०7८००४८५) भारत के दक्षिणी भाग तक फैल चुकी थी, 
जैसा कि लक्ष्मण और राम के द्वारा सूर्पनखा और बालि को दण्ड देते समय 
की वार्ताओं से विदित होता है ; परन्तु दशरथ के समय तक अवध-राज्य की 
शक्ति क्षीण हो गई थी, जिसके फलस्वरूप बालि का वानर-राज्य स्वतंत्र हो 
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गया था 4 चूंकि जटायु ने सीता को रावण श्र छुड़ाने के अभिप्राय से रावण 
से युद्ध किया था, ओर चूँकि राम ने उसे अपने पिता का मित्र कहकर उसके 
अन्त्यसंस्कार किये थे, इससे सिद्ध होता है कि केवल शद्ध-राज्य तक अवध- 
राज्य की छत्न-छाया शेष रह गईं थी । 

उत्तरीय भाग के आरय॑ लोगों में नैतिकता (77०75) और संस्कृति 
(८पॉंधएएट) का विकास तो बढ़ता गया था, परन्तु अ्थंप्रद साधनों की 
सुलूमता तथा पारस्परिक कलह आदि के कारणों से पदार्थत्व (:टापंथ- 
3287) के विकास में कमी होती गई । इसके विपरीत वन-प्रधान दक्षिणी 
भाग के अनारयों में यद्यपि नैतिकता और संस्कृति का विकास कम था, तथापि 
वे शारीरिक तथा पदार्थ-वैज्ञानिक कलाओं में आर्यो की अपेक्षा अधिक बल- 
वान्‌ ओर निपुण थे । बालि का बल ईंतना चढ़ा-बढ़ा था कि तत्कालीन 
महाबली लंकाधिपति रावण को भी उससे संधि करनी पड़ी थी।* कहावत 
तो यहाँ तक है कि बालि ने रावण को छः मास तक अपनी कोख में चपेट 
कर रखा था। 

वह रावण कोई ऐसा-वैसा साधारण व्यक्ति नही था। वह था, राक्षस- 
जाति लंकाधिपति । चहुँ ओर से प्रकृतिदत्त समुद्र-द्वारा रक्षित रहने के 
कारण उसे अपने राज्य को उन्नत करने एवं लोकिक शक्ति को बढ़ाने में 
पर्याप्त योग प्राप्त था । अतएव, वेभवशालिनी लोकिक दक्षता में उसके 
समान उस समय कोई नहीं था। पदार्थे-विज्ञान की कुशलता तो मानो उसके 
घर की दासी थी ; पर उसके वैभव और सफलता ने उसे क्रोधी-लोभी 
और कामी भी खूब बना रखा था। देश-विदेश में उसके भय से लोग 
थर्राति थे । उसके चिल्लाने से प्रियो के गर्भ तक गिर जाते थे। इतना ही 
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१२. कुछ लोग वर्तमान लंका को प्राचीन लंका नहीं कहते। कुछ भी 
हो, पर इतना निदचय है कि वह भारत के दक्षिण में थी और उसके चहें- 
ओर समुद्र था। 
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नहीं उसने भारत पर भी आक्रमण करना और विविध प्रकार से आतंक फैलाना 
प्रारम्भ कर दिया था । परिणाम यह हुआ कि उसने भारत के वक्षिणीय 
उस जंगली भाग में, जिसे दण्डकवन कहते थे और जो सम्भवतः वेनगंगा 
के पूर्व या किष्किन्धा राज्य के उत्तर में था, अपना आधिपत्य जमा लिया, 
जिस पर उसके भाई खर और दृूषण अपनी फौज-पलटनों के साथ उसकी 
ओर से राज्य करने लगे | पड़ोसी बालि से संधि कर दण्डकवन में स्थित 
उसने अपने इस उपनिवेश को सुरक्षित भी केर लिया था | गंगा से लेकर 
गोदावरी तक का भाग दण्डकवन कहाता था।*' इसके अतिरिक्त उसने अपनी 
ओर से अथवा अपने सहयोग से इसी देश के उत्तरीय, अथवा भारत के उत्तर 
पूर्वीय भाग में ताड़का-मारीच और सुबाहु के अधिकार में एक दूसरा उप- 





१३. चाल्स जोपिन ने अपने हारा निर्मित हिन्दुस्थान के ऐतिहासिक 
एटलस में प्राचीन आयें भारत की स्थिति बताने के लिए नकदा दिया 
है तथा तत्सम्बन्धी स्पष्टीकरण करने के लिए एक वक्तव्य भी लिखा है। 
वह यह है-- ु 
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निवेश ब्रसा दिया था, जिसके विषय में अभी ऊपर कहा जा चुका है | इन 
दोनों उपनिवेशों के राक्षत शासक, सैनिक तथा जनता भारतीय जनों, 
ऋषि-मुनियों, तपस्वियों एवं निकटवर्ती या दूरवर्ती राजाओं आदि पर न 
केवल कर आदि वसूली करने में, बल्कि और भी नाना प्रकार से अत्याचार 
ढाते. थे । रावण जनक के दरबार तक धावा कर आया था, और सम्भवत. 
सीता को वरण करने के लोभ-वश सीय-स्वयम्बर के हेतु किये गये धनुष- 
यज्ञ के पहले ही शिव-धनुष को उठाने के हेतु अपनी ताकत आजमा आया 


था। उधर चक्रवर्ती अवध-राज्य के राजा अनरण्य से भी युद्ध कर उसे 
दिग्विजय के समय मार आया था । 


आनार्यों की दक्षिण में स्वच्छन्दता और राक्षसों का प्राय: पूरे दण्डक- 
वन में प्रसार एवं उनके अत्याचार और आक्रमण क्‍यों हो रहे थे, उनका 
एक मात्र कारण यही था कि आये राजाओं को शक्ति क्षीण हो रही थी।. 
एक ओर मिथिला के राजा लोग, एक के बाद एक चिरकाल से अध्यात्म- 
वादी (विदेह) होते गये, इसलिए उनकी सैनिक शक्ति यहाँ तक क्षीण 
होती गई कि ताड़का-मारीच या सुबाहु ने मिथिला-राज्य ही के दरवाजे 
खटखटाना शुरू कर दिये । दूसरोी' ओर, अवध के राजा अधिकतर नाम 
मात्र के चक्रवर्ती रह ग़ये । यद्यपि बीच-बीच में सगर, हरिश्च॒न्द्र या रघु 
आदि कुछ चार-छ: राजा योग्य अवश्य हुए, तथापि राजा मान्धाता के पौत्र 
अनरण्य के समय से साधारणतया अवध-राज्य के सूर्यवंशीय राजाओं की 
वेभवशालनी गति का हास होता ही गया । सगर का पुत्र असमंजस और 
असमंजस के सोतेले साठ हजार भाई सब-के-सब निकम्मे या दुराचारी 
निकले | कल्माषपाद गौ-बाह्मण तथा धर्म के प्रति इतना श्रद्धाहीन हो 
गया कि उसने गोवध-जैसे नीच कर्म पर रोक न लगाई। मूलक 
नारी-कवच बन गया । रघु ते यद्यपि खोये हुए वैभव को फिर से एक 
बार उठाने का प्रयास किया, तथापि राज्य-कोष खाली हो जाने से उसको 
अपने जीवन के अन्तिम दिन निर्धनता में व्यतीत करने. पड़े । रहे रघु के 
पौत्र राम के पिता, जो राजा दशरथ थे, सो उनका हाल कुछ न पृछिये । 
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राम-लक्ष्मण आदि जैसे सुपुत्र होने के कारण उनके भाग्य को प्रशंसा चाहे 
जितनी कर ली जाय ; पर यथार्थ में उनमें अपने युर्वजों-जैसा सूर्यवंशीय शौर्य 
नहीं था । विलासी आप इतने थे कि वाल्मीकि के कथनानुसार तीन पढ- 
रानियों के अतिरिक्त आपने साढ़े तीन सौ रानियाँ और बना रखी थीं । 
क्षत्रियत्व आप में इतना था कि देवासर-संग्राम में अपनी रानी कैकेयी की 
सहायता लेकर लड़े । रावण के नाम से आप इतने थर्राते थे कि जब 
विश्वामित्रजी राम-लक्ष्मण को माँगने के लिए आए, तो उक्त ऋषि से 
बढ़ी कातरता से कहने लगे कि है मुते, जिस रावण की आज्ञा से मारीच- 
सुबाहु आदि राक्षस उत्पात मचाते है, उसे तो ' देव, दानव गन्धर्व॑, यक्ष, 
पक्षी और साँप भी युद्ध में नहीं जीत सकते, तब भला मनुष्य की क्‍या 
ग्रिनती है । 


देव दानव गन्धर्वा यक्षाः पतगपन्नगाः। 
न दाकता रावणं सोढ कि पुनर्मानवा यूध्रित// "४ 
जिस राजा ने किसी अत्याचारी व्यक्ति के प्रति यह धारणा बना ली 

हो, वह भला उसके आश्रितों तथा अधीनस्थ लोगों के विरुद्ध कैसे चूँ कर 
सकता है ? और जब चूँ करने का साहस नहीं, तो फिर उसकी बाढ़ को 
कोन रोक सकता है। तभी तो दशरथ ने विदश्वामित्रजी से खुले छाब्दों में 
कह दिया कि न तो मैं युद्ध में उस दुरात्मा कें सामने टिक सकता हैं ( नहिं 
शक्तोस्मि संग्रामे स्थातुं तस्य दुरात्मतः )' और न मैं उसकी सेना के विरुद्ध 
ही लड़ सकता हूँ (त्ेत चाह न शकक्‍्तोमि संयोद्धं तस्य वा बल्ले ) ।* 


चक्रवर्ती राजा का जब यह हाल था, तो दूसरे छोटे-छोटे राजाओं से 
क्या आशा की जा सकती थी । एक ओर तो उनसें परस्पर विरोध था, और 


१४. बालमी० रासा०, बा० कांड, २०२२।॥ 
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कुछ अत्याचारी भी थे । कई एक इतने पापाचारी हो गये कि गौ-ब्राह्मणों 
की रक्षा करना तो दूर रहा, उन्हीं पर अपना बल या क्रोध प्रकट करने लगे । 
सहस्रबाहु ने परशुराम के पिता जमदग्नि ऋषि का सिर ही काट लिया। 
इस तरह जब धर्म की हानि हुई और क्षत्रियों के हाथ से क्षत्रित्व गिर गया, तो 
उसे सम्भालने का भार ब्राह्मण ही को सौंपा गया । भ्रृग्रपति परशुराम ने 
यह भार लिया : परणल्तु उन्होंने इतना क्रोध किया कि इकक्‍्कीस बार क्षत्रिय 
राजाओं पर आक्रमण कर उन्हें इस तरह तहस-नहस कर दिया कि वे उनको 
देखते ही ऐसे छिप जाते थे, जैसे बाज झपट जनु लवा ल॒काने' हों। परशुराम 
की इस नीति से देश को कोई लाभ नहीं हुआ । उल्टी हानि ही हुई । उनके 
हाथ में यह कार्य जाने से एक तो अवध-राज्य की चक्रवर्तीपन की, जो पर- 
म्परा से प्राप्त धाक शेष थी, वह मठियामेट हो गई, जिससे केन्द्रीय शक्ति 
अत्यन्त निबंलू पड़ गई । दूसरे भयभीत राजागण न तो स्वयं संगठन की 
ओर कदम उठा सके, और न परशुरामजी ने स्वयं उस ओर कुछ लक्ष्य 
दिया । तीसरे, इस असंगठन ओर निबंलता का लाभ उठाकर न केवल 
बानर-राज्य स्वतंत्र हो गया, वरत्र्‌ राक्षसों को अपनी' स्थिति को सुदृढ़ बनाते 
के लिए पर्याप्त अवकाझ हाथ लगा । 

देश पर जब इस प्रकार-की नोबत आ पहुँचती है, तब स्वाभाविकतः 
कुछ विचारशील देशवासियों के मन में उसे मुक्त करने की घुन सवार हो 
जाती है, और फिर वे एक मत से उस सम्बन्ध में कुछ योजना तैयार करते 
हैं। ऐसे महापुरुषों में हमें विश्वामित्र का स्थान सर्वप्रथम दिखता है ।* 

, विश्वामित्र एक बढ़े तेज तर्रार क्षत्रिय राजा थे। उन्हें अपने मान- 
मर्यादा की रक्षा का विशेष-ध्याच था । उन्हें शस्त्र-अस्त्रो का अद्वितीय 
ज्ञान था, और इसलिए प्रतीत होता है कि वे युद्ध-विद्या में भी अवश्य निपुण 
रहे होंगे । क्षत्रिय-मुणों से सम्पन्न होते के कारण वे राजषि कहलाते थे ॥ 
परन्तु वे क्रोधी भी अधिक: थे ; इसलिए' कारणवश उनकी ब्रह्म वशिष्ठ 
से, जो पहले मित्र थे, ठन गई थी । दोनों में लड़ाई भी खूब चली । उसमें 
उनकी हार हुई। तब उन्‍होंने उक्त युद्ध में बचे हुए अपने एक-मात्र पुत्र 
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को राज्य सौंप दिया ओर वन में जा उम्र तप किया, जिससे उन्होंने क्रोध 
पर विजय श्राप्त की । इसके अतिरिक्त उनमें अपने सामने परोसे हुए अन्न 
को अतिथि को दे देने की क्षमता भी आ गईं। इन दो ग्रुणों के आ जाने 
पर वे ब्रह्म॑षि पद के अधिकारी हुए, जिसका अनुमोदन वशिष्ठजी ने स्वयं 
सहष॑ किया । इस तरह विश्वामित्र और वश्षिष्ठ दोनों ब्रह्मषियों की पुनः 
मित्रता हुई ।* 

विव्वामित्र जब राजा थे, तभी उनको राक्षसों और अनायों की बाढ़ 
खल रही होगी, इसमें सन्देंह नहीं--विशेषकर इसलिये कि उनके पिता 
गाधि को भी दुष्यन्त, सुरथ, गय और पुरूरवा आर्य नृपतियों के समान 
रावण के सम्मुख नतमस्तक होना पड़ा था |” (अ) परन्तु वशिष्ठ 
के साथ लड़ाई में कई दिनों तक उलझे रहने के कारण उनके विरुद्ध कोई 
सक्रिय कदम उठाना उनके लिए सम्भव न था । उसके बाद वें तपस्या में' 
लग गये । परन्तु तपस्या के समय भी उन आततायियों ने उन्हे सताया । 
वे सिद्धाश्रम में कोई ऐसा यज्ञ सम्पन्न करता चाहते थे, जिसमें लगातारं 
दान्तियुक्त मौन रहते की आवश्यकता थी । परन्तु ताड़का, मारीच, सुबाहु 
तथा उनके साथी अन्य राक्षस गु॒ुप्तरूप से मांस-रक्‍त आदि बरसा कर यज्ञ 
में विध्न डा दिया करते थे। उनका यह दुराचार अन्य आश्रमंवासियों 
के साथ भी हुआ करता था । ऐसे समय पर जब कि परथुरामजी बागडोर 
सम्हालने में असफल सिद्ध हुए तथा और कोई उसे सम्हालने वाला नहीं 
दिखा, तब धर्म के रक्षण और देश के उद्धार के लिए उनका ध्यान इस बात 
पर गया कि अवघराज्य को ही पुतः ऐसा शक्तिवान्‌ बनाया जाय कि 
वही उन दुराचारियों से युद्ध कर यश का भागी हों। थे राम के ग्रुण-गान 

१७. बालमी० रामा०, बा० कां० सर्ग ५५ से ६५ तक (विशेषकर 
५५, ६४, ६५) । 

१७(अ).- रामायणकालीन समाज (सस्ता साहित्य मण्डल, दिल्‍ली), 
आअ० ३, पृ ० २८। 
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सन्‌ चुके थे। इसलिए उनके द्वारा उन्हें न केवल अपने यज्ञ-रक्षण में, वरन्‌ 
देशोद्धार में सफलता मिलती नजर आई : अतः वें राम-लक्ष्मण को लाते 
के लिए: दशरथ के दरबार में पहुँचे । दशरथ ने राम-लक्ष्मण को उनकी 
कुमारावसंथा के कारण ताड़का, मारीच आदि राक्षसों से लड़ने को असमर्थ 
समझ, विश्वमित्रजी की उन्हें देता - अस्वीकार कर दिया । परन्‍्तु, बाद में 
अपने कुलगुरु एवं मुख्यमंत्री वशिष्ठणी के समझाने पर राजी हो गये । 
वर््षिष्ठजी ने यह क्‍यों किया, इसमें हमें यह रहस्य प्रतीत होता है। 
विद्वामित्र ने वसिष्ठजी के साथ या तो अवध में पहुँचने के बाद अथवा 
उसके पहले किसी दूसरे समय पर देश की' पतित दशा पर #मन्त्रणा की 
होगी और राम को योग्यता देख दोनों की सम्मति यही रही होगी कि 
राम के हारा अवध-राज्य को फिर से उठाया जाय और भारत अनार्यों या 
राक्षसों के पंजें से छुड़ाया जाय : ताकि आर्य-संस्कृति का लोप न हो सके । 
इसी गहरी धारणा से प्रभावित होकर न कि केवल विश्वामित्र के यज्ञ- 
रक्षण के लिए, उन्होंने राजा दशरथ को -उनके प्राण-प्रिग्र किशोर पुत्रों को 
दे देने के लिए मन्त्रणा दी होगी । ग्रुह वशिष्ठ क्री आज्ञा को स्वीकार कर 
दक्नरथ ने राम-लक्ष्मण को विश्वामित्र को सौप दिया। तब तीनों 'शिवा- 
अमर? पर पहुँचे । स्वभावतः वहाँ के आश्रमवासियों ने राक्षसी-अत्याचारों 

वर्णन दोनों राजकुमारों को सताया । तत्पश्चात्‌ उन्हें विश्वामित्र ने 
दण्डकवनवासी ताड़का, मारीच आदि के वास या दुराचारों का परिचय 
कराया । ताड़का को मार्ग में ही राम ने जा गिराया । तत्पश्चात्‌ “सिद्धा- 
श्रम” में पहुँच विश्वामित्र ने यज्ञ प्रारम्भ किया' तथा. राम ने सबाहु और 
अन्य विप्नकर्ता राक्षसों का अन्त किया एवं मारीच को ऐसा तीर मारा 
कि वह सौ योजन दूर समुद्र के कितारे जा गिरा। इसका अभिप्राय 
हमारो समझ में यह है कि अन्य राक्षस तो मारे गये, पर मारीच मार- 
खाकर भाग गया । इस तरह यज्ञ विधिपृूर्वक निर्धारित अवधि के भीतर 
-निविष्त समाप्ल हुआ । विश्वामित्र प्रसन्न हुए ओर राम-लक्ष्मण को एक- 
से-एक बढ़कर शस्त्र-अस्त्र की विद्याएँ सिखाईं तथा अपने संचित इस्त्रास्त्र 
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भी सोप दिये । इसके बाद सिद्धाश्बमवासी राम-क्ृक््मण-विद्वामित्र समेत 
जनकपुर सीता-स्वयंवर के हेतु किये जाने वाले धनुष-यज्ञ को देखने गये | 
वे सोन नदी को और फिर गंगा को पार कर वैशाली (विद्यालपुरी) से 
होते हुएं मिथिला-राज्य के निकट मानचित्र - में (३) से बताये स्थान पर 
जनक-राज्य के राजग़ुरु सतानन्द के पिता गौतम ऋषि के आश्रम पर पहुँचे, 
जहाँ गौतम की पत्नी अहिल्या का उद्धार किया । तत्पश्चात्त जनकपुर 
गये, और यथासमय राम द्वारा धनुष तोड़े जाने पर सीता ने राम को 
जयमाल पहनाई 4 इस यशस्वी काय के संपन्न होने पर एक प्रमुख घटना 
आती है, और वह यह है कि ब्राह्मण परशुरामजी ने क्षत्रित्त की बाय- 
डोर अपने हाथ से पुन: सूर्यवंशीय युवक क्षत्रिय राम के हाथ सौंपी ॥ देश 
के धन-धर्म की बागडोर एक युवक के हाथ में सौपा जाना कोई साधारण 
बात नहीं थी +-जिस दिन परशुराम ने अपना धनुष राम को सौप उस पर 
रोदा चढ़ाने के लिए कहा, अर्थात्‌ जब उन्होंने अपने काम का भार राम पर 
छोड़ा, उसी दिन से राम पर भारी उत्तरदायित्व आ पड़ा। और, क्‍या आपने 
सोचा कि यह भार किन की अनुमति से राम के सिर पर रखा गया। यह रखा 
गया उस समय के तीन महाव्यक्तियों की अनुमति से, जिन्होंने राम के बाल्य- 
काल से लेकर अभी तक के उनके कार्यो को देखकर उन्हें उक्त उत्तरदायित्व को 
भली-भाँति निबाहने के योग्य समझ लिया था । वे तीन व्यक्ति थे---वशिष्ठ, 
विश्वामित्र और परशुराम । तोनों की -अनुमति से यह कार्य सम्पन्न हुआ । 
इससे यह अभिप्राय नहीं कि धनुष सौपते समय तीनों एकत्र थे। वाल्मीकि 
विश्वामित्र को बिदा बरात की बिदा के पहले ही जनकपुरी में कर देते हैं 
और बरात के लोटते-समय मार्ग भें जब परशुराम का पहुँचना ओर घनुष 
देना बताते है, तब केवल दशरथ, वश्षिष्ठ और अन्य बरातो उपस्थित थे । 
तुलसीदास बरात के आते के पहले ही घनुभग-स्थल पर परशुराम का पहुँ- 
चना या लौट जाना कहते है । इस तरह उन्तके कथनानुसार घनुष विश्वा- 
मित्र, जतक तथा अन्य एकत्रित राजागण एवं ऋषि-मुनि आदि अतिथियों 
के सम्मुख सौपा जाता है| तुलसी विश्वामित्र की बिदा बरात लोटकर पहुँ- 
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चने के बाद अयोध्या से करते है । अध्यात्म रामायण यह कुछ कहती ही 
नहीं कि विश्वामित्र की बिदा कब और कहाँ से हुई । जो भी हो, इतना” 
निश्चय है कि वशिष्ठ और विश्वामित्र तो राम की योग्यता को पहले ही परख' 
चुके थे | केवल परशुराम को सन्देह रहा था, सो उन्होंने जनकपुर में स्थित 
धनुष के भंग की बात सुन और अपने धनुष पर रोदा चढाते हुए देख राम 
को अक्षयसुरोत्तम आदि समझकर अपने सिर पर चढाये हुए सेहरे को राम 
के सिर पर इसलिए चढ़ा दिया कि उन्हें उनकी कार्य-कुशलूता में कोई 
सन्देह नहीं रहा । तभी तो वे रामजी से कहने लगे 'घनुषो5स्य परामर्शात्‌ 
अक्षयं जानामिं त्वांसरोत्त मम“ यही भाव उन्होंने, तुलसी के शब्दों में, यह 
कहकर दर्शाया--राम रमापति कर घनु लेह। खेंचहु चाप मिट॒हि 
सन्देह' । ' 

कुछ लोगों का कहना है कि तुलसीदास ने परशुराम वाली उक्त घटना 
को स्थानानतरित इसलिए कर दिया है कि जिंससे पाठकों का मनोरंजन हो । 
परन्तु हमारी समझ में, उन्होंने उसें संबं से अधिक महत्त्व देना चाहा है ॥ 
वह न केवल राम के जीवन का, बल्कि चक्रवर्ती सू्यंवंशीय अवध-राज्य 
एवं भारत भाग्य के निर्माता अथवा परिवर्तनकारी चिह्न (६परएगएंण 90०7४) 
होने वाला था । ऐसा महत्त्व का पद राजाओं, विद्वानों, ऋषि-मुनियों एवं 
अधिक-से-अधिक जन-संख्या के सामने सौंपा जाता है। वंही तुलसी ने 
'किया । वे विश्वामित्र को, जिनके कारण न केवल रामादि यशस्वी और 
विवाहित हुएं, बल्कि दो प्रधान राज-घरानों का सम्बन्ध जुड़ा, अयोध्या तक 
बरात के सांथ ले जाते है और वहाँ से अत्यन्त प्रेम तथा सम्मानप्‌र्वक राजा 
दशरथ के द्वारा यह कहलवाते हुए उनको बिंदा कराते हैं--- 


_करब सदा लरिंकन पर छोहू, दरसनु देत रहब मुनि मोह (४ 





१८. बाल्मी० रामा० बा० कां०, ७६१७। 
१९. सानस, बा० कां० २८, ३॥७। 
२०, | रु री ८ ३५९७७। 
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. बरात लौदने पर विश्वामित्र कुछ दिन अयोध्या में रहे । उन दिनों 
“उन्होंने वशिष्ठजी से पूर्व में निश्चित की गई योजना के भावी क्रम पर 
परामर्श किया और किर अपने स्थान पर चले गये। दशरथ के उपयुक्त 


-चौपाई में कथित प्रेम को देखकर, सम्भव है वे फिर अयोध्या में एकाधवार 


'और आये हों, और वश्षिष्ठजी से पुन: उस योजना के सम्बन्ध में बात-चीत 
की हो। उक्त योजना का उद्देश्य था--राम के द्वारा अवध-राज्य का पुनरुत्थान 
करना, और उसी के बल पर भारत का उद्धार करना। पर यह कैसे हो ? 


:अवध में न इतना सैन्य-बल था; न कोष-बल, जिससे वह कुछ जोर मारता 
और न कहीं से कोई संगठित प्रबल सहयोग को ही आशा थी। वद्धिष्ठ 


और राम के मन में कदाचित्‌ यही चिन्ता चल रही थी. कि राजा दशरथ 
ने राम का अभिषेक करना चाहा । अभिषेक मात्र से क्या होगा, वशिष्ठजी 


ने सोचा. ? इसलिए उन्होंने राजा से तो यही कहा कि हाँ, अभिषेक 
-अविलम्ब किया जाय ; परन्तु उसकी उपयोगिता में संदिग्धता बनो ही रही, 
“जिसके कारण उन्होंने सुदित सुमंगल तर्बाह जब, राम होहि युवराजु' कह 


ही डाला । इधर राम को जब गुरु ने कहा--- राम करहु सब संजम आजू, 
जौं विधि कुशल तिवाहै काजू” तो ग्रुरु के जाने पर राम के हृदय में विस्मय 
हो उठा कि इस अभिषेक से क्या छाभ होगा? यदि मुझ अकेले को राज्य 


"मिला, तो सम्भव है, भाइयों में, अतिशय स्तेह होने पर भी पारस्परिक 


ईर्षा या विद्रोह हो उठे, जिसके परिणाम-स्वरूप अवध-राज्य की स्थिति ओर 
भी अधिक डाँवाडोल हो जाय और अपने उत्तरदायित्व को १रा न कर सके । 
'इसलिए विचारशीरल राम ने अपने मन में यही सोचा कि अपने भार को 
यथा विधि निबाहने-के लिए एक तो राज्य का त्याग करता और दूसरे सैन्य- 
दल की अपेक्षा शत्रओं के विरुद्ध जनमत को तैयार करना आवश्यक होगा । 
शत्रओं की सैनिक, आथिक और संगठित शक्ति के सामने अयोध्या की शक्ति 
इतनी निर्बछ थी कि उसके द्वारा शत्रओं से पार पाता अतिदुर्गंम था। इसी 

उधेड़बुन में राम चिन्तित हो रहे थे, कि संयोगवश उनके अनुकूल एक 
समस्या उठ खड़ी हुई.।- यह समस्या चाहे. दैवयोग से -झ्ा खड़ी हो, चाहे . 


| आय ही 


२८६ क्रान्तिकार्री तुन्ठसी 


विश्वामित्र-वक्षिष्ठ के परामर्श का परिणाम हो | जो भी हो, .कैकेयी के: 
भायके से उसके साथ आई हुई मंथरा। दासी ने एक ऐसा, राजनीतिक जारू 
फैलाया कि राम का मन्तव्य सिद्ध हो गया । मंथरा ने जिस तरह कैकेयी 
को फोड़ लिया, उसे देखकर यह स्पष्ट हों जाता है कि वह न केवल असा- 
धारण बुढ्धिवाली ही थी, वंरन्‌ उसे राजनीति का भी अच्छा ज्ञान था। 
उसकी योग्यंता तो थी कोई अच्छी रानी होने की, पर उसका कुब्रड़ी होना 
ही उसके मार्ग में रोड़ा बतकर आ बैठा था । तभी' तो वह कहती है--- 
'करि कुरूप विधि पर बस कीन्‍्हा' ४ भक्‍त तुलसीदासजी ने अपने स्वामी 
के नाते यदि मंथरा को कुबुद्धि, पापिनि .सॉपिनि आदि कहा है, पो कुछ 
अनुचित नहीं हैं : पर यदि .कोई राजनीतिज्ञ उसकी परख करे, तो वह 
वाल्मीकि के समान उसे वाक्य विशारदा' * ओर कैकेयी के समान बुद्धि-प्रवीणा 
तथा माया और विद्यायुक्त राजनीति-निपुण (मंतयः क्षत्र विद्याश्च माया- 
दचात्र वसन्ति ते) कहे बिना नहीं रहेगा । जिस चातुयंपूर्ण तक के साथ 
उसने राम को सदा के लिए राज्य से च्यूत रखने तथा भरत को राज्य- 
भोक्ता बनाये रखने की बात कैकेयी के मन में भर दो, उससे उसकी राज- 
नीतिक-बुद्धि का पता बड़ी आसानो से लग जाता है। १४ वर्ष तक राम 
के वन में रहते से, वह कहती है--राम के प्रति प्रजा आदि स्नेहियों का 
प्रेम घट जायेगा तथा भरत के प्रति बढ़ जायेगा, जिससे भरत अबाधित और. 
दत्रहीन राज्याधिकारी बने रहेंगे ।” यह था उसका सुझाव, फिर उसने 
यह भी तो सुझाया होगा कि वन में इतनी लम्बी अवधि तक रहते से न 
जाने राम के जीवन पर क्या-क्या खतरे गरुजरंगे--बचगे या नहीं ; परन्तु 
मंथरा की इन सब बातों से हमारे विषय का प्रयोजन केवल इतना ही 
है कि एक राज घराने में बचपन से पालीपोसी मंथरा, यदि राजनीतिक 


'२१. बालसी० रा०, अयोध्या कां० ७/१८। 
| श्र 79 77 77 78 २ (४७ । 
२३- वालभी० रा० अयोध्या कां० ९१३१, ३३। 
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बातों या तत्कालीन देश की परिस्थर्तियों से परिचित हो गई हों तथा द्यसी 
होने के कारण उसको गुरु वशिष्ठ और ऋषि विश्वामित्र से तत्सम्बन्धी 
सम्पर्क रहा हो एवं उसके फलस्वरूप उसने यह राजनैतिक जाल कैकेयी 
पर इसलिए फेका हो कि जिससे रामचन्द्रजी को भारतोद्धार करते का 
निर्चिन्त होकर अवकाश प्राप्त हो सके, तो कोई असंम्भव बात नहीं 
हैं। इतिहास में आपको ऐसे गुप्त मन्त्रणाओं से भरे एक-दो नहीं, अनेक 
दृष्टान्त मिलते हैं। मंथरा की प्रत्यक्ष निदंयय और घातक दिखने बाली 
इस कठोर मंत्रणा में रघुकूुल की सदा भलाई चाहने वाले बश्षिष्ठ का 
किसी प्रकार हाथ कहना, मानों अपने-आप को अग्रेक धर्म-प्रेमी पाठकों 
के कोप का भाजन बनाना है; पर यदि यह बात सच हैं कि अवध- 
नरेशों पर चक्रवर्ती कहलाये जाने का उत्तरदायित्व था, अवध का सैन्य, 
कोंष वा संगठन-बल बुरी तरह से गिरा हुआ था, रघुवंश के प्रति हृदय 
से शुभकामना रखने वाले विद्वामित्र या वह्षिष्ठ अवध के पुनरुत्थान के 
लिए चिन्तित थे तथा परशुराम ने राम को अपना धनुष सौंपकर उन्हें 
अपना सर्वोत्तम उत्तराधिकारी चुना था, तो यह समझना कि मंथरा 
के द्वारा उत्पन्न की गई उक्त परिस्थिति में वशिष्ठ का भी हाथ रहा 
होगा, राजनैतिक इष्टि से न तो आइचयेजनक ही कहा जा सकता है और 
न असम्भव ही । अच्छा, अब यदि इस विचार से कि दैव-प्रधानवाली आपको 
धामिक भावना को ठेस न पहुँचे, यही मान लिया जाय कि मंथरा ने उक्त 
परिस्थिति दैववद्य उत्पन्न कर दी, तब भी वशिष्ठ को खुशी ही हुईं होगी, 
क्योंकि उन्हें अपने अभीष्ठ को पूरा करने के लिए संयोग प्राप्त हो गया । 

भारतोद्धारक उक्त योजना के तैयार करते वालों में हमते विश्वामित्र- 
वशिष्ठ-परशुराम के साथ केवल राम और मंथरा का ही नाम जोड़ा है, 
परन्तु एक विद्वान लेखक ने तो अपने विद्वत्तापूर्ण लेख में यहाँ तक कह डाला 
है कि उसमें कैकेयी और सीता का भी हाथ था । उक्त महाशय ने अपनी 
मर्यादा पुरुषोतम राम” नाम की एक छोटी-सी पुस्तक में क्रान्तिकारी 
राम! शीषंक एक आलोचनात्मक लेख लिखा है, जों पठनोंय है। उससमें 
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उन्होंने राम की इसी राजनीतिक क्रान्ति के पहलू पर विचार प्रकट किये 
उनका, कहना है कि उस समय को गंभीर परिस्थितियों को देख अन 
'सम्राज्यों को भस्मकर आयों की विजय-पताका फहराने तथा राष्ट्र 
संगठित या उन्नत करने की भावना सत्र फैल रही थी और इसी लिए 
आान्ति को सुलझाने का कार्य ऋषियों आदि ने राजनीति-कुशल विश्वा 
को सौपा । व्िष्ठ ने उन्हें सहयोग दिया। परशुराम ने भगवान्‌ का प्र 
'स्वीकार कर समस्त राजाओं पर अयोध्या के सिंहासन का सिक्‍का बैठार 
राज्याभिषेक के समय राम इस चिन्ता में व्यस्त थे कि सम्पूर्ण भारत 
से आयं-संस्कृति के पवित्र झण्डे के नीचे कैसे आये और सूयवंश फिः 
चक्रवर्ती सम्राट के सिंहासन पर कैसे बैठे । मंथरा ने राष्ट्र की भला 
लिए स्वयं को राष्ट्-घातक होने के कलंक से लांछित कर लेने का 
महान्‌ त्याग किया । यहाँ तक तो हम उक्त लेखक, श्रीकण्ठ जा 
व्याकरणाचायंजी के विचारों से साधारणतया सहमत है, परल्तु इ 
अतिरिक्त आपने कुछ ऐसी बाते भी लिख मारी है, जिनसे स्वाभाति 
व्यावहारिक एवं लौकिक घटना-चक्रों पर अलौकिकता और अस्वाभाविक 
'अन्तर्यामित्व आदि की छाप लग जाने से रुढ़िवादिता प्रदर्शित होने लर 
है । उनमें से उदाहरण-स्वरूप यह देखिए | आप लिखते हैं कि कैकेयी 
“विचार “भरत को राज्य दिलाना नहीं था, (वरन) उसने ऋषियों 
ऋनन्‍्ति-आयोजना में सम्मिलित होकर अथवा पार्ट अदा करने को राम 
वन-गमन को माँग आग्रह-पृ्वक की” तथा 'सीता ने अपशब्द बोल 
भी लक्ष्मण को पंचवटी से (इसलिए) दूर भेजा और लक्ष्मण की रेखा 
अन्दर रावण का प्रवेश असम्भव जानकर देव-पम्ुनि-कार्याथथ वें स्वयं 
बाहर (इसलिए) आ गईं” कि जिससे रावण उन्हें उठा ले जाय और २ 
का उससे युद्ध छिड़ जाय.। कितती असंगत और-- छोक-विपरीत बातें 
२४. भर्योदा पुरुषोत्तम राम, पृ० ५५॥ 
र५: ख्र्वादा पर्ंषोत्तम राम, -प० ५६१ 
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मे! यांद ऋान्ति-आयोजना में कैकेयी> का हाथ था, तो भरत के साथ चित्र- 
कूट पहुँचने पर जब कि अभी क्रान्ति का श्रीगणेश भी नहीं हो पाया था । 
बह अपने मन में अपने-आप को कुटिल समझ कर -क्यों अत्यन्त पछताती 
और पृथ्वी, यम या विधाता से क्‍यों अपनी मौत माँगती, जैसा नीचे को 
पंक्तियों में कवि ने व्यक्त किया है--- 
“रलूखि सिय सहित सरल दोठ भाई, कुटिल-रानि पछितानि अधघाहों । 
अवनि जमहि जाँचति ककेई, महित बौच विधि मीचुन न देई।'४ 


यदि कैकेयी को यही अभीष्ट था, तो क्या जरूरत थी कि वह उसी मंथरा 
के साथ, जो ऋषियों की क्रान्ति-आयोजना में सम्मिलित होकर उसको सहयो- 
ग्रिनी थी, राजा से वरदान माँगने के बारे में एक पर्याप्त लम्बा-चौड़ा वार्ता- 
लाप करने तथा बढ़ी कठिनाई के पश्चात्‌ तत्सम्बन्धी प्रस्ताव को स्वीकार 
करने का स्वांय रचती,जब कि उस समय पास में उन दोनों के सिवा तीसरा 
कोई व्यक्ति नहीं था । यह बात ठीक है कि कैकेयी ने राम को चौदह वर्ष 
दण्डक वन में ही रहने के लिए राजा से वरदान माँगा--“नवपंच च वर्षाणि 
दण्डका रण्यमाश्रित:” ” परन्तु यह सूझ कि राम को दण्डक वन में ही भेजा 
जाय, कैकेयी खुद की नहीं हो सकती । वह हो सकती हैं उसी मंथरा की, 
जिसने कैकेयी को ग्रामोफोन का रिकार्ड जैसा भर दिया था। यह सत्य है 
कि मंथरा और कैकेयी के वार्तालाप में केवल वन भेजने की---न कि दण्डक- 
वन भेजने की--बात आई है; पर इस का यह अथथ नहीं कि वाल्मीकिजी ने 
उक्त वार्ताकाप का एक-एक शब्द लिख दिया है, उसमें से कुछ छूट जाना 
भी सम्भव है; अतः कैकेयी-दशरथ के वार्त्तालाप में दण्डकारण्यमाश्रितः 
आ जाने मात्र से उक्त विद्वान लेखक का यह निदान निकालना कि कैकेयो 
का भाग क्रान्ति की आयोजना में था, प्रामाणिक और यृक्ति-संगत नहीं है । 


२६. मानस, अयोध्या कां० २५१५०६। 
२७. सर्यादा पुरुषोत्तम रास, पृ० ३८, (वा० रा० अयो० काँ० १६२६) 
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यह भी सत्य माना जा सकता है कि रानी कैकेयी को अंवध-राज्य के 'अशशक्ते 
सैन्यबल तथा संकुचित कोष-स्थिति का ज्ञान होंगा, परन्तु उसके कारण यह 
कहना कि उसकी यह इच्छा थीं कि राम॑ के भावी सेंग्रामों में अवध-राज्य 
पर कोई आँच न आने पाये, और इसलिए उसते भरत को राज्य देने और 
राम को वन जाने की बात को स्थान देकर क्रान्ति की योजना' तैयार की, 
उतना ही गलत है जितना कि दण्डक वन-सम्बन्धी उपरोक्त विचार । ये 
विचार ऋषियों और मंथरा के ही हो सकते हैं । उन्ही से प्रभावित होकर 
तथा मूल भाव को छिपाकर मंथरा ने कैकेयी को उल्टी पट्टी पढाई और 
उससे दो प्रधान बातें करतेबाली, एक भरत को राज्य और दूसरे राम को 
१४ वर्ष तक दण्डकवन में वास । राम ने स्वयं वशिष्ठ और विश्वामित्र के 
सम्मुख यही इच्छा प्रकट भी की होगी, क्‍यों कि जैसा हम पहले कह आये 
है, विना त्याग तथा शत्रु अधिकृत-विभाग में जन-शक्ति-संगठन के, उनका 
अभीष्ट सिद्ध नही हो सकता । श्रीकण्ठ शास्त्री ने जिस प्रकार कैकेयी को 
अस्वाभाविक आधार पर क्रान्ति में समेट मारा है, उससे कहीं अधिक अस्वा- 
भाविकता उन्होंने सीता को समेटे में बताई है । रावण के पास चले जाने 
का विचार सीता के मन में कब उठा, अपने-आप उठा या राम ने उठाया, 
लक्ष्मण को विदित हुआ या नहीं, यदि लक्ष्मण को .नहीं बताया, तो क्‍यों 
नहीं बताया, हरे जाते समय रावण को खल आदि कहकर क्‍यों डाँटा और 
विविध विलाप क्‍यों किये आदि-आदि अनेक ऐसे प्रदन उठते हैं, जिन का 
उत्तर देना कठिन है । यदि यह कहा जाय कि सीता पहले से सब जानती: 
थी और राम भी पहले से सब जानते थे, जैसा कि- उन्हें ईश्वर-रूप मानरे- 
वाले कहते हैं, तो राम-कथा में वणित मानव-चरित्र नाम के इस विस्तृत 
ढकोसले को कहने की आवश्यकता ही क्या थी ? राम ओर सीता घर 
बैठे-बैठे जादू-मंत्र फूकते जाते या चुटकियाँ बजाते जाते और सारे काम का 
तमाशा हो एक पल में करके दिखा देते । यदि लीला का यही अथ॑ है, तो 
घर बैठे ही. सब॒क्यों नहीं. कर डाला ?,यह सब वनवास आदि का ढोंग 
ही क्यों रचा ? अयोध्या से वन के लिए प्रस्थान करते समय सीता का राम: 


तुलसी की क्रान्ति-योजना डे 


घ 


डक 


के साथ जाने का मान-मनौण क्‍यों कराया, एक बार नहीं दो बार। अग्नि 
में प्रवेश ही क्यों कराया ? लक्ष्मण से रेखा ही क्यों खिंचाई ?. इत्यादि | 
कहना और बताना कुछ, और करना कुछ और ही, ये ही क्या ईश्वरावतार 
के लक्षण है ? यह तो ढोंग (४#५०००८८७८०) ही हुआ न ? इससे अधिक 
हास्यास्पद बात और क्‍या हो सकती है कि आदर्श पतिब्रता माहेश्वरी के 
विषय में यह कहा जाय कि वह स्वयं रावण की झोली में पहुँचने के लिए 
लालायित थी । यदि राम को यह मालम हो जाता, तो वह बेचारा ऐसी 
पत्नी के लिए कदाचित्‌ ही लड़ता । यदि दरम-संकोचवश, अथवा सीता 
की करतूति की अनभिज्ञतावश लड़ता भी, तो उस धोबी को तानाबाजी 
करने का अवकाश ही न आता, जिसके कारण राम ने सीता को त्यागा था, 


क्यों कि राम शायद उसे अपने साथ अयोध्या को लाते ही नहीं, वहीं कहीं 
छोड़ आते ! 


इसलिए हमारा निष्कर्ष तो यही है कि विश्वामित्र को कुछ दिलों के 
चिंतन के बाद अपनी बहन के पौत्र परशुरामजी के सुयोग से राम को घनुष 
सौपे जाने के रूप में ऋान्ति का जो बीज प्राप्त हो सका था, वही उन्होंने वशिष्ठ 
के स॒ुपुदं किया, ओर वश्षिष्ठ की मंत्रणा से उसी को गरीब, पर चतुर और 
परिश्रमशील कृषक के समान मंथरा ने कैकेयी-रूपी भूमि में बोया । प्रश्न 
यह है कि क्या राम का भी मंथरा के द्वारा किये गये इस बीजारोपण में 
हाथ था ? नहीं, नहीं था । दण्डकवन जाकर क्रान्ति करते की चिन्ता रास 
के सिर पर अवश्य नाच रही थी और ग्रुरु वशिष्ठ के सम्मुख उन्होंने उसे 
एक से अधिक - बार प्रकट भी की होगी, इसमें सन्देह नहीं । दण्डकवन 
पहुँचने के हेतु उनके सामने केवल तीन ही मार्ग थे। एक तो यह कि अवध 
के राजा बन सेना आदि लेकर वहाँ जाये ; परन्तु ऐसा करने में उन्हें भारी 
राजनैतिक भूल और खतरा दिखाई दे रहा था, क्यों कि एकठो राज्य-शक्ति 
निबंल थी, दूसरे कार्य इतता बड़ा था कि कई वर्षो तक राज्य छोड़कर 
बाहर शत्रुओं के बीच में रहे बिना उसका सिद्ध होता असम्भव था। इस 
लम्बे काल में राज्य की परिस्थिति में क्या-क्या 'आपत्तियाँ उस ज़माने में 
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आना सम्भव था, यह राम-जैसे कुछ्ाग्र बरांद्धवाले राजकुमार को जानना 
कठिन नहीं था; अतः यह मार्ग उचित नहीं ठहरा । दूसरा मार्ग या, 
राज्य छोड़कर ही चले जाना । ऐसा करने में मर्यादा-प्रेमी राम-जैसे पुत्र के 
लिए पिता की आज्ञा प्राप्त करना आवश्यक था ; परन्तु, पिता पृत्र से इतने 
आसक्त थे कि उनका पुत्र के बिना जीता (जीवन मोर राम बिनु नाहीं) 
असम्भव था। इस अतिशय मोह के कारण पिता की आज्ञा मिलना असम्भव 
थी ; अत. इस मार्ग का ग्रहण करना भी नहीं हो सकता था। तब तीसरा 
मार्ग यह था कि पितादि की परवाह न कर चले जाना । ऐसी स्थिति में 
पिता का प्राणान्त हो जाना प्राय: निश्चित था । ऐसी दक्षा में पिता-धातक 
होने का पाप लगता : इसलिए यह भी उचित न समझा गया । राम की 
इन कठिनाइयों पर वशिष्ठ का ध्यान अववध्य आकर्षित किया गया होगा । 
अतएव, देश की आवश्यकता तथा राम को दण्डकवन जानें की आतुरता 
एवं उक्त कठिनाइयों से प्रभावित होने पर वशिष्ठजी ने साँप मरे न 
लाठो टहृटे” वाली उक्ति के अनुसार ऐसा उपाय सोचा कि राम अलग के 
अलग रहें, और राज्य छोड़ वन जाने के लिए उन्हें पिता की सम्मति भी 
मिल जाय । इसी भावना से प्रेरित होकर वशिष्ठ और मंथरा ने उक्त दो 
बरदानवाली रांजनतिक चाल खेली । चूँकि मामला बड़ा गम्भीर था, इस- 
लिए दोनों ने यह्‌ निश्चय कर लिया कि वह इतना गुप्त रखा जाय कि वह 
किसी तीसरे को विदित न होने पाये, तथा उसके सम्पन्न करने में विलम्ब 
भी न किया जाय, क्‍यों कि इतिहास इस बात का साक्षी है कि विलम्ब के 
कारण राजनीतिक गुप्त मन्त्रणाओं का भंडाफोड़ हो जाने से अनेक आयोजित 
काये निष्फल हो जाया करते हैं। तभी आप देखते है कि राजा-द्वारा राम 
के अभिषेक की बात कही जाने पर वशिष्ठजी ने भरत-दन्नुहत को बुलाने 
तथा अन्य सम्बन्धियों आदि को आमन्त्रित करने वगैरह का कोई प्रस्ताव 
राजों के सामने नहीं रखा, बल्कि बेगि विलस्ब न करिय हुप, साजिय सबुइ 
समाज' कहकर उसे जल्दी से सम्पन्न करं डालने का सुझाव प्रस्तुत कर 
दिया और राजा ने भी उसे स्वीकार कर सचिवों को वेगि करहु सोइ सोहः 
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का आदेश दिया। यहाँ तो राजा को यह कहा कि अभिषेक करने में विलंब 
न किया जाय, और वहाँ मंथरा के कानों में यह भर दिया कि जो कुछ 
होना हो, सो आज हो की रात में हो जाना चाहिए ; ताकि राम को दूसरे 
दिन सुबह होने वाला राज्य-तिलक न हो पाये 4 मंथरा ने वही किया । 
उसते कैकेयी को 'होइ अकाजु आज निशि बीते, वचन मोर प्रिय मानहु 
जीते' कहकर ऐसे रंग पर चढा दिया कि वह ठस से मस नहीं हुई और 
रात-भर में सारा पासा पलट दिया । 

यह ग्रुप्त रहस्य वशिष्ठ और मंथरा के अतिरिक्त किसी तीसरे ने नहीं 
जाना और रात-भर में कार्य सम्पन्न हो गया। सुबह होते ही नगर-भर में 
कोलाहल मच गया कि यह क्‍या हो गया--राज्य-ग्रहण करने के बदले राम 
वनवास को जाएँगे, यहु बात घड़ी भर में फैल गईं। सब के मुखों का रंग 
आदचय और क्रोध के वश कुछ-का-कुछ हो गया। कैकेयी पर गालियों या 
धिक्‍्कारों की जमह-जगह पर बौछार होते लगीं; पर राम के हृदय में हंष॑ 
न समाया। राज्य-भर से मुक्त रहकर अब उन्हें पिता की आज्ञा से दण्डक बन 
में चदह वर्ष रहने को मिलेगा, यह - जानकर उन्हें अति आनन्द हुआ वे 
कैकेयी, राजा दशरथ तथा माता कौशल्या से मिले ओर तीनों के सामने 
उन्होंने वन का जाना मंगलमय बताया ; क्‍यों कि वहाँ मुनियों आदि का 
सत्संग तो होगा ही ; पर देशोद्धार से संबंधित पूर्व में, निश्चित उत्तरदायित्व 
पूरा करने का योग भी मिल सकेगा | 


कैकेयी से' उँन्हींने' कहा--- 


मुनि सन सिलनु विशेषि वन, सर्वाह भांति हित मोर) 
तेहि महू पितु आयसु बहुरि, संमत जननी तोर॥/ 


भरत प्रान प्रिय पार्वाह राजू , विधि सब विधि मोहि सन्‍्मुख आज) 
जो न जाऊं बन ऐसेहु काजा, प्रथम गनिय मोहि मूढ़ समाजा ४ 


२८. सानस, अयोध्या कां० ४१; ४१॥१-२ 
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राजा से वे कहते हैं--- 
मंगल समय सनेह बस, सोच परिहरिअ तात। 
आयसु देइअ हरषि हिय, कहि पुरूके प्रभुगात ॥ 


कौदल्या से उन्होंने कहा--- 
आयसु देहु मुद्रित सन माता, जेहि सुद मंगल कानन जाता। 
तथा 


'वरषि चारि दस विपिन बसि, करि पितु वचत प्रमान। 
आय पाय पुनि देखिह॒हूँ, मनु जनि करसि मलान॥ 


रामचन्द्र को दण्डकवन जाने के लिए कितनी आतुरता थी, इसका पता 
इसो से लग सकता है कि जब वे पिता के पास सवंप्रथम पहुँचते है, तब 
उनके मन में यह चिन्ता लगी रहती है कि कहीं ऐसा न हो कि वे रोकने 
लगें। जब पिता कुछ न बोले और माता कैकेयी ने हो वरदानों की सब वात्तें 
अप -आप कह डालीं, तो राम को ऐसा आनन्द आया, मानो किसी नये 
हाथी को बन्धन से मुक्त कर वन में जाने के लिए छोड़ दिया हो । पिता के 
पास से होकर जब राम माता कौशल्या से आज्ञा लेने जा रहे थे, उस समय 
उन्हें जो आनन्द हो रहा था, उसका कवि ने यों वर्णन किया है--- 
'वुल प्रसन्नचित्त चौगन चाऊ, मिटा सोंच जनि राखें राऊ।'* 
नव गयन्द रघुवोीर मनु, राजू अलान समान। 
छुटजगनि वन गमन सुनि, उर आनन्द अधिकान ४ 


२९. सातस, अयो० कां० ४२।॥ 

३०: मानस, अयो० कां० ५२१७। 

३१. मानस, अयो० कां० ५३॥। 

३२. सानस, अयो० काँ० ५०॥८। 

३३- मानस, अयो० कां० ५१ (रघुवीर मनु के स्थान में “रघुवंश 
सनि” भी पाठ मिलता है।) 


/३१ 
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इन पंक्तियों को कहकरे कवि यह निविवाद सिद्ध कर देता.है कि राम 
घूवे में आयोजित क्रान्ति के विचार से प्रभावित हो जाने के कारण: वन जाने 
के लिए छटपटा रहे थे । उर में अत्यानन्द, मन में चौग्रुता चाद, उत्साह 
ओर मुख पर प्रसन्नता उसी समय होती है, जब, किसी को अपनी मनोवाछित 
वस्तु प्राप्त हो जाती है । इसके अतिरिक्त एक बात और विशेष विचारणीय 
यह है कि राज्य तथा राज्य-कुल से सम्बन्धित इस महान्‌ महत्त्वपूर्ण अवसर 
पर गुरु वक्षिष्ठ का कोई विशेष भाग न लिया जाना, इस तात्पय॑ पर पहुँ- 
चाता है कि राम और वशिष्ठ दोनों पहले ही से एक दूसरे के मन को बात 
जानते थे 4 केवल इतना ही हुआ कि राम वन जाते समय ग्रुरु के द्वार के 
सामने से निकले और वहाँ कुछ देर खड़े हुए, तब उन्होंने लोगों को विरह 
में देखा और सब को प्रिय वचनों के द्वारा समझाया, दास-दासियों को बुला 
कर ग्रुरु को सौपते हुए उनसे कहा--- सब कर सार सँभसार ग्रसाई। करब 
जनक जननी' की नाई ।” ग्रुरुजी कुछ नहीं कहते और राम सब को समझा- 
कर तथों ग्रुर के चरण-कमलों पर सिर नवाकर ह््षपूर्वक रवाना हो जाते 
हैं । चूँकि क्रान्ति से वशिष्ठजी का सम्बन्ध था, इसलिए उन्होंने राम से 
उन के वन गमन के विषय में कुछ कहना आवश्यक नहीं समझा । 

इस तरह हमने-ऋान्ति का बीज-बोया-जाना देख लिया, और उस का 
वह अंकुर भी देख लिया, जिसे पाकर राम ने आवन्दुमग्न हो वन्र के लिए 
अस्थान किया । अब हमें उनका वह रूप देखना है, जो प्रत्यक्ष रूप से चौदह 
बर्ष तके क्रमश: -विकंसित होता गया । इस प्रत्यक्ष रूप को समझने भें उतनी 
कठिनाई ,न होगी, जितनी हमें उसके अप्रत्यक्ष बीज रूप के जानने में उठानी 
पड़ी, क्‍यों कि अप्रत्यक्ष प्रत्यक्ष की अपेक्षा सामान्यतः दूर्गंग होता है । 

अब एक बार फिर से कुछ अधिक विवरण के साथ आप तत्कालीन 
भारत के भौगोलिक और राज्यकीय विभागों को ध्यान में छाइए । इस हेतु, 
जैसा कि मैं अभी पहले कह आया हूँ, मैंने उपलब्ध सामग्री तथा अंदतः 
अपने आवश्यंक अनुमान के आधार पर भारतवर्ष का एक रफ-सा नकशा 
दिया है। उसके तैयार करने में मैंने वाल्मीकि रामायण और विष्ण-पुराण 
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की तथा डॉ० ताराचन्द कृत हिन्दुस्तान के निवासियों का संक्षिप्त इति- 
हास' (सन्‌ १९५२) १० ३२, तथा उसमें उनके द्वारा दिये हुए वैदिक तथा 
बौद्धकालीन भारत का नकशा', एवं चाल्से जोपेन द्वारा निर्मित भारत के 
ऐतिहासिक एटलस (प्रांडठएंटव्व 4४०७७) में दिये हुए नक्शे नं० २ 
(प्राचीन आरय-कालीन भारत) से सहायता ली' है । 

इनके अतिरिक्त कल्याण' के 'रामायणाडुृ? में प्रकाशित श्री बड़ेर के 
दो लेख एवं तत्सम्बन्धी मानचित्र (१९८७), 'कल्याण' का स्कनन्‍्द पुराणाडुूए 
(पृ० ७६४-७६५), कल्याण” का (भाय 
ब्रह्म पुराणाडु)) मानस संघ, रामवन, सतना से प्रकाशित माह 
नवम्बर सन्‌ १९५५ की 'मानसमणि!ः नामक मासिक-पत्रिका, एवं ज्ञान 
मण्डल, काशी से प्रकाशित भारतवर्ष का इतिहास' में दिया हुआ रासायण- 
भहाभारत कालीन मानचित्र (सं० १९७९) का भी आवश्यक आश्रय लिया 
गया है । इस प्रकार निर्मितं किये गये हमारे मानचित्र की सहायता से, 
हमें विश्वास है, रामकथा-सम्बन्धी प्रायः सभी प्रधान ऐतिहासिक बिवरणों, 
राम के दोनों समय करे प्रवास-मार्यो एवं घटना-स्थलो की यथासंभव शुद्ध 
भौगोलिक स्थितियों के प्रत्यक्षीकरण सं पंर्याप्त. योग मिलेगा । इसी हेतु 
हमने कुछ विशिष्ट ज्ञातव्य से 'समन्वित एक स्पष्टीकरण-पत्र को उक्त मान- 
चित्र से सलग्त कर दिया है । 

जोपेन सा० नें अपने नकक्‍हे के स्पष्टीकरण कें लिए एक टिप्पणी दो 
है, जिसका आवश्यक अंग हमने इसः अंध्याय के फुटनोट नं० १३ में उद्ध- 
'रित किया है । उसका हम यहाँ हिन्दी-अनुवाद लिख देना आवश्यक सम- 
झते है; ताकि हमारे नक्शे को ' जितना भाग उनके नक्शे पर , आधारित 
हैं, वह सही-सही समझ में आओ जाय । उन्होंने कहा हैं कि-- 

“राम-कथों का. कंम-से-कभ कुछ भाग गोमती, सरयू और ऐरावती 
के किनारे, कौशल देश में, जिसकी राजधानी अयोध्या थी और मिथिला- 
'राज्य में, जिंसकों राजधानी जनकंपुर थी, कार्यान्वित हुआ । गंगा के दक्षिण 
से लेकर' गोंदावर्सी तंकं; दण्डक' क्ीम का/'एक बड़ा भारी वन था । अन्य 
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और दूसरे विभागों ((0०ए०४८५८७) के विषय में जिनका उल्लेख महाकाव्य 
में हुआ है, नि३्चय रूप से नहीं कहा जा सकता ।... .. कुछ कौशल लोग 
दक्षिण की.ओर भ्रमण करते गये और विन्ध्या के दक्षिण एवं नर्मदा तथा 
वेन (वेनगंगा) के किनारे पर बस गये । दूसरे आये छोग गोदावरी, पयो- 
षिनी (ताप्ती) पर, तथा पयोषिनी के दक्षिण में प्रभास नामक समुद्री 
किनारे पर बसे ।” 

इस तरह हमने अपने नकगे में जोपेन साहब के एटलस के आधार पर 
गंगा और गोंदांवरी के बीच में उन्हीं दो स्थानों पर 'कौदल' बताया है, 
जहा उन्होने उसे अपने नक्दों में दर्शाया हैं। इससे सिद्ध होता है कि अवध- 
राज्यं का आधिपत्य कम-से-कम नर्मदा और गोदावरी के उत्तर तक था । 
जोपेंन साहब के लेखानुसार आँय लोग पश्चिमी किनारे की घाटियों (प्रभास) 
में भी फैल गये थे, जिससे प्रंतीत होता हैं कि चक्रवर्ती अवध-राज्य का प्रभाव 
प्रत्यक्ष रूप से अथवा अपने आश्रित या मित्र राजाओं के द्वारा अप्रत्यक्ष 
रूप से वहाँ तक अवध्य ही किसी-न-किसी मात्रा में रहा होगा । और अब 
हमें वाल्मीकि रामायण में यह पढ़ने को मिलता है कि बालि की राज्य-भूमि 
इक््वाकुवंशीय - राजाओं के'अधीनस्थ थी, तथा अब हम यह अनुसन्धान 
लगाते है कि इस बॉलि-रोज्य.कों सीमा उत्तर में गोदावरी, पदिचम में प्रभास 
की घाढियाँ, दक्षिण में समुद्री तट पर महेन्द्राचह, जो तत्कालीन अन्तरीप 
(अब कन्याकुमारी) तक॑ छुआ होगी और पूर्व भें बंगाल समुद्र था, तब हमें 
यहें निर्चय-सा ग्रतीत होगे लगता 'है' कि रामचन्द्रजी के किन्‍्हीं पूव॑जों के 
समय 'कौझुल-राज्य की. छत्र-छाया अवध से लेकर कन्याकुमाणरी तक़ फैल 
चुकी थीं | फिर यह कैसे, क्यों और “कब-कब घटती गई, और अब वह पुन: 
पूर्व॑ंवत्‌ कैसे बते, यही समस्या राम के सम्मुख उस समय उपस्थित हुई, जब 
थे अयोध्या को छोड़ दक्षिण की' ओर वन को चले । उन्हें विदित हुआ कि 
इस सब गड़बड़ी का मूलकारण है रावण ॥ रावण ने जब से भारत-भूमि पर 
आँख गड़ाई और इधर-उधर आक्रमण करना प्रारम्भ किया, तब से अवसर 
पाकर अवध के चक्रवर्तान्तमंत आश्रित राज्याधिकारी' स्वतंत्र होते गयेऔर 
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'शवण स्वयं यत्र-तत्र अपने अड़डे (उंपनिवेश) जूमाता गया । उसके वे अड्डे 
वही ताड़िका (मारीच) और सुबाहुवाले तथा खर और दूषणवाले थे, 
जिसके विषय में पहले कहा जा चुका है, और जिनका स्थान हमने अपने 
पूर्व कथित नकहे म्रें तत्सम्बन्धी विवरणों को -ध्यान में रखते हुए, - अपने 
अनुमान से बताया है । प्रतीत होता है कि जब रावण ने भारत पर आक्रमण 
प्रारम्भ किया, उस समय वानर जाति का कोई सरदार अथवा बालि स्वयं 
भारत के .अत्यन्तिक दक्षिण में किसी छोटे-मोटे भू-भाग पर अवध नरेश का 
आधिपत्य स्वीकार कर राज्य करता था; परन्तु जब से रावण के उत्पात 
गुरू हुए और कौशल-राज्य की सुदूर राजधानी अयग्रोध्या की शक्ति का ढीला 
पड़ता प्रारम्भ हुआ, तभी से बालि ने स्वतंत्रता की घोषणा कर दी और क्रमशः 
अपना राज्य उत्तर की ओर गोदावरी तक बढाता गया । ऐसे अच्छे अवसर 
को पाकर रावण ने यही लाभदायक समझा कि: निकटवर्ती बलवान बालि 
से न जूझा जाय, बल्कि जहाँ अवध को सैनिक शक्ति निबंल हो, वहीं घुसकर 
अपने अड्डे जमाना प्रारम्भ कर दिये जाये । यही उसने किया और क्रमश: 
उक्त उपनिवेश स्थापित कर लिये । केन्द्रीय शक्ति के इस ह्वास के कारण, 
जो अराजकता फैली, उसी का लाभ उठाकर जब उपनिवेश जमा लिये गये, 
तब रावण ने स्वयं तथा उक्त निवेशाधिकारियों के द्वारा प्रजा तथा अन्य 
भारतीय निवासियों या राजाओं को व्यथित करना प्रारम्भ कर दिया ;: यहाँ 
तक कि उसने बालि परु ही धावा बोल दिया १ पुरत्तु, बालिसे वह जीत न 
“सका और उससे संधि करनी पड़ी, जैंसा पहले कह आये है। इसके विंपरीत 
यदि यह ज्ाताजजाता है कि खंर-दूषणादि क्रेः अडड़े जमने के पूर्व से हो 
बालि रावण से अधिक बलवान था और उसका-राज्य गोदावरी तक विस्तृत 
था, तो उस को पार करके उत्तरीय विभाग में उक्त अडड़ों का.जमाया जाना 
'तके-क्षेत्र के बाहर की बात हो जाती -है। हमारे उक्त तके को यदि 
ऐतिहासिक दृष्टि से प्रमाणित करने की आवश्यकता समझी जाय, तो उस 
देवासुर-संग्राम” का स्मरण कीजिए, जिस में दशरथ ने कैकेयी के साथ भाग 
लिया था । आये लोग अपने-आप को देव यथा सुर संज्ञा से विभूषित करते 
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थे और अनार्यो या राक्षसों को असुर-दस्यु आदि कहते थे ; इसलिए जद 
उक्त कारणों से बालि का राज्य स्वतंत्र होकर गोदावरी तक विस्तृत हो 
गया और रावण के काफी विस्तृत उपनिवेश स्थापित हो गये, तब अनायों 
था राक्षसों ने अथवा दोनों ने कंधे से.कंधा मिलाकर अवध-राज्य को ग्ोदा- 
बरी के उत्तरीय भाग पर से भी पीछे भगाना चाहा ; अतः दोनों पक्षों के 
बीच युद्ध छिढ़ा, जो देवासर-संग्राम” नाम से विख्यात है । यह युद्ध दण्डक 
वन के बाहर, पर उसके समीप वैजयन्त नामक पुर के ईद-गिर्द हुआ था । 
इस स्थान पर एक अनाये राजा निमिध्वज (जो शम्बर भी कहलाता था) 
ने अपना अधिकार जमा रखा था-। राक्षसगण उसके सहायक थे । अपवे- 
अपने स्थायित्व के हेतु उनमें और आर्यो (अर्थात्‌ देवताओं) में युद्ध छिड़ 
“गया । राजा दशरथ चक्रवर्ती के नाते-आर्यो को-ओर से युद्ध में लड़ने - के 
लिये बुलाये ग्रये | वे कैकेयी को साथ लेकर युद्ध-क्षेत्र भें पहुँचे; परन्तु 
उनका सारा दारीर छेद डाला गया और वे रण-क्षेत्र से भाग उठे । फिर 
भी छात्रुओं ने पीछा किया और कैकेयी बढ़ी कठिनाई वा चतुरतां से उन्हें 
बचाकर घर ला सकी ।' यह घटना इस बात को सिद्ध करतीः है कि इस 
युद्ध के पश्चात्‌ अवध-राज्य का बचा-खुचा - राजनैतिक महत्त्व.नष्ट-अपष्ट 
हो चुका था । अनायों या राक्षसों द्वारा दशरथ का इस प्रकार घायल किया 
जाना. तथा उन को मुश्किल से मृत्यु से बचा पाना--ये बातें राम के हृदय 
में तीर-जेसी चुभ गई थीं। 

यद्यपि बालिरराज्य के विस्तार, खरादि के विवेशों तथा उक्त युद्ध ने 
ठत्तर की ओर प्राय: जमुना तक आर्यो की जड़ हिला दो थी, तथापि भारत 
के उस पश्चिमी भाग पर जो नमंदा के उत्तर सें पढ़ता है, अभी भी आरयों की 
कुछ सत्ता वोष थी । यदुवंश के राजा महिष्मान ने.माहिष्मती. (उज्जैनी या 

३४. पृ० पर वेजयन्त सम्बन्धी टिप्पणी देखिए। 

३५. वा० रा० अयोध्या कां० ९११२-१६ के आधार पर। . 

३६- पु० पर माहिष्मती सम्बन्धी टिप्पणी देखिए । 


३6& ऋन्‍्तिकारी तुलसी 


उज्जैन) नाम को राजधानी बसाई थी । महिष्मान के बाद की छठवीं पीढ़ों 
में अजुन नाम का राजा हुआ, वह तपस्यावश सहस्रबाहु कहाया। इसलिए 
वह सहलस्लाजुंन नाम से भी विख्यात है । वह 'महाबली था । पूर्वोक्त युद्ध 
में जब राजा दशरथ की धाक का खातमा हो गया, तब रावण ने सहस्नाजुन 
की राजधानी पर उस समय आक्रमण किया, जब वह अपनी रानियों के 
साथ नमंदा में जल-विहार कर रहा था । सहख्राजुंन ने उसे अच्छा पाठ 
पढाया और पशु के समान बाँधकर उसे निजन वन में रख छोड़ा (कोई 
कहते हैं, उसे अपने घुड़साल में ही बाँध रखा), बँघे रहने के कुछ दिनों बाद 
अन्य बड़ों की मिन्नत करनें पर वहीं छोड़ दिया गया : परन्तु उस महाबलों 
सहस्रबाहु को भी अन्ततः अपने दुष्कर्मों के कारण परशुराम के फरसा के 
द्वारा मौत के घाट उतरना पडा ।॥" परिणाम यह हुआ कि सहस्रबाहु के 
मर जाने पर भारत का यह भृ-भाग भी अनारयों या राक्षसों के अत्याचारों 
के लिए खुल गया । केवल एक छोटा-सा भाग गृद्ध-राज्य का रह गया था 
जहाँ कौशलपुर के राजा का सम्मान कुछ शेष था ; परल्तु उक्त परिस्थितियों में 
वह चहुँ ओर से इस खतरे में घिरा हआ था कि ने जाते कब इस सम्मान 
की यहाँ से भी कूच करना पड़े । | | 
इस तरह आपने देखा कि राक्षसों या अनायों का यह प्रबल प्रवाह 
किस तेजी के साथ उत्तर की ओर बढ़ता जा रहा था? ग्रदि यह कहा जांय 








३७. नारदें-विष्णु पुराणांक (कंल्याण),प्‌० ७२६, ७२७। 

. ..टिप्पणी--सहख्रबाहु का अर्थ लोग हज़ार भूजाओं का उसी तरह लूगांत्ते 
हैं, जेसे रावण को बोस भुजाओं का बताते हैं। हमारी समझ में इंसका अर्थ 
उंसी प्रकार लूगाना चाहिए, जिस प्रकार आधुनिक किसी मशीन (यन्त्र) 
की ताकत हम घोड़ों के मान ((075० 9०७०) से बताते हैं। इस 
दृष्टि से रावण का बाहुबल दस पुरुषों के बराबर और संहत्नबांहु का 
पाँच सौ पुंदेषों के बंराबर था, जब कि एक पुरुष (४770 की' ताकत किसी 
सर्वेमान्य नियम ((४/»70»70)) के अनुसार हो। 


तुलसी की क्रान्तियोजना ३०१ 


कि ७क और उसके धककों ने जमुना के दक्षिणी किनारे तक अपना प्रभाव 
बताना प्रारम्भ कर दिया था तथा दूसरी ओर, सहस्राजँव के मारे जाने 
पर पंच-नद (पंजाब) की ओर भी उसका बढ़ना सम्भव हो रहा था, तो 
सत्य ही होगा । देश को इस भयावह स्थिति में आप नवयुवक राम को 
क्रेवलठ धनुष और बाण को साथ में लेकर उसी ओर प्रस्थान करते देखते हैं, 
जहाँ से यह प्रलूयकारी प्रवाह बढता हुआ चला आ रहा था | 

सीता और लक्ष्मण न माने, इसलिए उन्हें साथ लेकर राम राजमहल 
से निकल नगर के बाहर आ पहुँचे । राजा के आज्ञानुसार सुमन्त ने उन्हें 
रथ पर बैठाया । नगरवासी प्रेम-वश रथ के पीछे-पीछे हो लिये । प्रथम 
रात्रि को तमसा नदी के तीर-पर वास किया । चूँ कि नगर-निवांसी प्रेमवश्न 
साथ नहीं छोड़ना चाहते थे ; इसलिए अद्धंरात्रि के समय उन्हें सोते हुए 
छोड़ रथ के चिह्न मारकर आगे बढ गये, और गंगा के किनारे श्ृंगवेरपुर 
पहुँचे । निषाद (ग्रह) ने वहाँ उनका स्वागत किया, और दूसरी रात्रि वहीं 
सिस॒पा वृक्ष के नीचे घास-पात का बिछौना डाक विश्राम किया । तीसरे 
दिन सबेरे गंगा-स्नान किया और वठ-क्षीर मँगाकर- अनुज सहित सिर जटठा 
बनाये ।” सुमन्‍्त ने, - राजा के आदेशानुसार राम को लौट चलने अथवा 
सीता को वापिस भेजने के लिए बढ़ा आग्रह किया ; पर उसके सब प्रयत्न 
असफल हुए । तब सुमंत निराश होकर रथ लौटाता है, और इधर रामादि 
निषाद-राज की नौका पर सवार होकर गंगा के उस पार पहुँच जाते हैं । 
निषाद साथ हो लेता है, और उस दिन वट-वृक्ष के नीचे ब्लास किया जाता 
है । चौथे दिन तीर्थराज (प्रयाग) को देखते है और त्रिवेणी में स्तान कर 
मानचित्र में दर्शाये (2८ ४) स्थान पर, भारद्वाज आश्रम में पहुँच रात्रि को 
वहीं विश्राम करते है। पाँचवें दित उक्त आश्रम के चार वद्रुओं (श्विष्यों) 
को मार्ग दिखाने के लिए साथ लेकर जमुता को पार किया और उन शिष्यों 
को लौटा दिया । इसके बाद जैसे-जैसे राम मार्ग से बढते जाते है और वन 
में प्रवेश करते जाते है, तैसे-तैंसे गाँव-गाँव के पुरुष-स्त्री रामादि से वार्तालापः 
करते तथा उनका स्वागत करते जाते हैं। इस तरह जमुना पार करने के 


बाद चलंते-चलतें वे एक 'शीतेल् पानी' से भरे स्थांन पर रात को टिक 
जांते हैं । प्रतीत होता है कि वह यात्रा की पाँचवीं ही रात है। छठवें 
दिन मानचित्र में बताये (१८ ५] स्थान पर, वाल्मीकिजोी के आश्रम 
पहुँचते है और सम्भवत. सातवें दिन वाल्मीकिजी के बताये जाने पर वें 
मंदाकिनी नदी के निकट चित्रकूट गिरि पर जहाँ अत्रि आदि बहुत से मुनिवर 
बसते थे, निवास जमा लेते है। वहाँ तापस, मुनि, कोल, किरातादि जंगल- 
वासी नित्य प्रति राम की पर्णकुटी पर आने-जाने छगे और धामिक बातों से 
सनी हुई कथा-कहानी तथा आवश्यक वार्ता-चर्चाएँ होते लगीं । चित्रकूट से 
निषाद जब लौटता है, तो सुमन्‍्त को अति व्याकुल दशा में वहीं पाता है, 
जहाँ उसे छोड़ा था । वह उसे धीरज बँधाकर तमसा के किनारे तक पहुँचा 
आता है। वहाँ से समन्‍त अयोध्या पहुँचते है, तथा उनके पहुँचने के बाद 
राजा दशरथ का प्राणान्त हो जाता है। राजा के देहान्त के पश्चात्‌ भरत- 
शत्रुघ्न अयोध्या आते है और फिर राम से भेंट करने तथा उन्हें लौटा लाने 
के लिए चित्रकूट पहुँच जाते है। मातादि के अतिरिक्त ग्रुरु वश्षिष्ठ भी साथ 
में गये। उधर कुछ दिन बाद जनकपुर से रानी आदि समेत राजा जनक भी' 
कौशिक (विद्वामित्र) आदि मुनियों के साथ पहुँच जाते है । चित्रकूट में हुए 
संवाद को विचारपूर्वक पढ़ने से ज्ञात हो जाता है कि भरतजी को किसी 
प्रकार जैसा कि आगे स्पष्ट होगा, राम का वन आने का रहस्य प्रकट 
होता है । तभी तो आप देखते है कि उन को जो प्रबल इच्छा थी कि राम 
लौट जाये या राज्य ग्रहण कर लें, इसे बे स्वयं त्याग देते है, और कुछ 
वार्तालापों के बाद अपने-आप ऐसा निर्णय कर रामादि के सम्मुख प्रस्तुत 
कर देते है, जिससे राम को वने से न लौठना पड़े और खुद को भी राज्या- 
बिकारी न बनना पड़े । यह निर्णय सब को सहष स्वीकार हो जाता है और 
भरतजी चरण-पादुकाएँ ले 'अयोध्या' लौट राम की ओर से एक तपस्वी 
सेवक के समान राज्य को सम्हालने में लगते हैं। नंगे पैर चलनेवाले राम 
: के पास भरत को देने के लिए पादुकाएँ कहाँ से आ गईं, तथा भरत को 
सौंपने के अन्तगंत उनका आख्यानिक और भावात्मक वया-क्या रहस्य है, 


तुलसी' को क्रान्ति-योजना ३०३ 


एवं इंस प्रसंग ' में तुंलंसीदासजी नें स्वार्थ-परमार्थ, पुरुषार्थ, सेवक-स्थामी 
तर्था राजधिम दा हत्पानुनन्धान किस उंत्तेमंता से किया है, ये संब विषय 
बढ़े गंभीर सुन्दर और शिक्षाप्रद हैं। परन्तु, हस्तंस्थ विषय से असम्बन्धित 
हीने के कारण उन पर कुछ कहकर विस्तार बढ़ाना अनुचित होंगा । प्रसंग 
से सम्बन्धित एक बात ध्यान देने योग्य यह अवश्य है कि राम. का भंरेत 
प्र असीम स्नेह था, यहाँ तक कि देवताओं तक को भय हो उठा था कि 
कही ऐसा न हो कि राम भरत के आंग्रहवश वन से लौट जाय॑ँ और पूर्व 
परिचित क्रान्ति का सारा खेंल ही मिठ जाये । इसी' संभावना के वज्ञीमृत 
हो, हमारी समझ में, राजा'जनक के साथ विश्वामित्रजी भी दौड़े हुएं. 
चित्रकूट पहुँच जाते हैं, हालाँकि वे- जानते थे कि उक्तसंभावना को न घटने 
देते के लिए भरत के साथ वशिष्ठजी पहुँच ही चुके थे । फिर भी एक से 
दो अच्छे होते है” यह सोच कर वे आ ही गये और उनका आना अच्छा 
हो हुआ । उनके आने के पहले वातावरण यहाँ तक आ गया था कि राम॑ 
ने वश्िष्ठणी से भरत और सब समाज के सामने यह कह दिया कि आपं॑ 
जैसा कहें वही किया जाय । यह सुन वशिष्ठजी सकुचा गये और राम से 
बोल उठे कि आपने मुझ पर इस सिर-सौप करने के पहले यह नहीं विचारा 
कि भरत का स्नेह कितना प्रभावक है, भरत सनेह विचार न राखा”: मेरी 
मति तो उनकी सक्ति के वश होकर कुछ काम ही नहीं कर रही है, इस- 
लिए भरत जो कहैँँ वही आप कीजिए । तब राम ने भरत से ही पूछता 
शुरू कर दिया और कहने लगे---जो तुम कहो वही' करूँ ।भरतजी ने यह 
सुन-रामजी के सामने उन्हें तिलक साजने के तथा उनके वापिस लौटने के 
कुछ ऐसे प्रस्ताव रख दिये, जिनसे उनका रुख स्पष्ट ज्ञात हो गया कि वें 
चाहते हैं कि राम राजा बने और घर लौट जाये, हालाँकि इस का अन्तिम 
निर्णय करना भरत ने राम पर ही छोड़ दिया । परन्तु, अपने ही ऊपर इस 
सिर-सौंप को देख राम बड़े संकोच में पड़ चुप रह गये---चुपहि रहे रंघु- 
नाथ सँकोची, प्रभु गति देखि सभा सब सोची ॥! 

इस दुविधा में राम हो ही रहे थे कि राजा जनक के आंने की खबर: 


३०४ क्रान्तिकारी तुलसी -- 


दूत लाये | मामले ने पलटा खाया । राजा जनक के साथ विश्वामित्र भी आ 
पहुँचे । फिर अयोध्या और जनकपुर दोनों के समाज स्नान करने के बाद 
बट वृक्ष के नीचे बैठे। वहीं पर वक्षिष्ठ, सतानन्द आदि उन लोगों के 
“जिन्ह जगमग्रु परमारथ सोधा', था सहित घरमनय विरति विवेका” वाले 
उपदेश , होने लगे । विश्वामित्र भी वहाँ थे ही, उन्होंने भी अपने ढंग से 
परमार््-मार्ग वाली कथाओं को सुनाया--- 
भकौसिक कहि कहि कथा पुरानी, समुझाई सब सभा सुवानो” 

उस समय वहीं पर भारत भी उपस्थित थे:।- इस प्रकर की पुरानी-पुरानी 
कथाएँ कहते समय अन्य उक्त उपदेशकों--विद्ेषतः विश्वामित्र--ने देश 
की तत्कालीन शोचनीय परिस्थितियों से मुक्त होने के हेतु कत्तंव्य-परायणता 
पर कुछ न कहा हो, यह सम्भव नहीं । उक्त चौमाई में कहि-कहि' और 
समुझाई! शब्दों को लाकर कवि ने, प्रतीत- होता है, कौशिक के इसी भाव 
को विशिष्टता पर जोर दिया है। यह भी सम्भव है कि उक्त सभा के 
विसजंन होने के पश्चात्‌ भी समय पाकर भरत से एकान्त में वशिष्ठ, 
विश्वामित्र या राम ने स्वयं देश के प्रति जो राजघर्म निबाहना आवश्यक 
हो रहा था, उसे एक-दो बार और कहा हो । गरज यह है कि कोशिक 
के आने के पूर्व जो स्थिति असमञ्जस में पड़ बैठी थी, वह सुलझ गई। 
सब को, विशेष कर भरतजी को, राम का 'परमा्थ” अथवा 'सर्व-हिल' के 
हैतु उस वन-विभाग में रहना जँच गया, क्‍यों कि आखिरकार भरत 
भी तो एक लोकोएपकररी विद्वान राजकुमार थे। अकलमन्द को इशारा 
काफी होता है, इस लोकोक्ति के अनुसार भरत के ध्यान में शीघ्र ही 
आ गया कि राम का अयोध्या ' त्याग कर वन में रहना ही श्रेयस्कर 
है ; इसलिए ज्यों ही राम केवन में आने का रहस्य प्रकाश में आया, 
त्यों ही भरत की. विज्ञार-धारा का रुख” बदल पड़ा और वें राजा जनक 
से कहने लगे--- 





- ज्रें८, मानस, अयोध्या काँ० २७७।४। 
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“प्रभु प्रिय, पृज्य पिता सम आपू, कुल गुर सम हिंत माय न बापु॥ 
कौसिकादि मुनि' सचिव समाज, ज्ञान अम्बु निधि आपुन आजू 
८ दर है श 
राखि रामरुख धरम वृत्त, पराधीन मोहि जानि। 
सब के संभत स्वंहित, करिय प्रेम पहिचान ॥ 
सर्वहित' की भावना से प्रेरित जब स्वयं भरतजी का उक्त प्रस्ताव रामजी 
के सामने प्रस्तुत किया जाता है, तो वे प्रसन्न होकर भरतजी से कह उठते 
है कि बस, इसी में हमारा, तुम्हारा सब॒ का कल्याण है, क्यों कि-- 
“माथे पर गुरु मुनि सिथिलेसु, हर्माह तुर्म्हाह सपनेहे न कलेशु। 
मोर तुम्हार परम पुदबारथ, स्वारय सुजसु धरम परमारथ।। 
इस प्रकार राम का वन में रहने का रहस्य दोनों समाज के लोगों को 
प्रकट हो गया । भरत को पाँव की (पादुकाएँ) मिलने प्र जीवन का आधार 
मिल गया--उन्‍्हें सन्‍्तोष तथा शान्ति हो गईं। सब लोगों को कैकेई की जो 
कुचाल दिखती थी, या जिसके कारण सब बड़े व्याकुल हो रहे थे, वही 
नीकी लगने लगी और सब आशामय होकर अपने घर लौट गये-- 
“सो कुचालि सब कह भइ नीकी, अवधि आस सस जीवनि जी की । 
नतर लखन सिय राम वियोगा, हहरि मरत सब लोग कुरोगा।॥। 


३९. सानस, अयोध्या कां० २९२॥२. ३॥ 

४०. सानस, अयोध्या कां० २९३ (नोट--पराधीन सोहि जानि 
का अथं है राम का सेवक' । इसी प्रसंग में यह स्पष्ट किया गया है कि स्वासी- 
धर्स और स्वायं में विरोध है” (२९२।८) अर्थात्‌ सेवकाई वाले को न स्वार्थ 
से प्रयोजन न परमार्थ से । उसे तो स्वामी की आज्ञा से मतलब है, क्योंकि वही 
स्वामी अपने-आप इन सब बातों पर विचार कर लेता है। 

४१. सालस, अयोध्या कां० ३१४२-३ (नोद--गुरु बहिष्ठ; 
सूनि विश्वामित्र ) । 

४२. सानस, अयोध्या कां० ३१६।१-२॥ 

२० 
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इधर सब के लौट जाने पर राम-सीता-लक्ष्मण कुछ दिनों तक चित्रकूट 
में ओर रहे और जब उन्होंने देखा कि लोगो से परिचय बढ़ता जाता है 
और भीड़ बढ़ती जाने की सम्भावना हो रही है, तो स्थानीय मुनियो आदि 
से बिदा होकर वे वहाँ से दक्षिण की ओर आगे के बन में चले । पहले 
अत्रि-आश्रम में पहुँचे, जहाँ अत्रि मुनि और उनकी पत्नी अनुसुइ्या के दर्शन 
प्राप्त किये | इसके बाद विराध असुर को मारा । तत्पद्चात्‌ क्रमद: मुनि 
सरभंग, सुतीक्ण और फिर उनके गुरु कुंभज (अगस्त) ऋषि के आश्रमों 
में होते हुए दण्डक वन में गोदावरी के निकट पंचवंटी पहुँचे । वही कहीं 
पास में गीधराज जटायु से भेंट हुई और दोनों के बीच भें प्रीति बढी । वहीं 
'पंचवरटी” के पास गोदावरी' के निकट पर्णकुटी बनाकर राम रहने लगे ॥ 
चित्रकूट से पंचवटी आने तक राम को अनेक बनवासी या आश्रम-वासी 
ऋषि-पमुनियों एवं उनके दशिष्यों से तथा अन्य ऋषि-मुनि-वृन्दों से भेंट होती 
गई, जिससे उन्हें उनके कष्टों का ज्ञानं बढता गया। सरभंग मुनि से भेंट 
होने के पश्चात्‌ एक स्थान पर उन्होंने जब एंक अस्थि-समूह को देखा, तों 
मुनियों से उसका कारण पूछा । उन्होंने स्वभावतः करुणापूर्ण छाब्दों में 
कहा---जानत हूँ पूछिय कस स्वामी'---निसिचर निकर सकल मुनि खाए ।! 
तब यह सुन रघुवीर नयन जल छांए', और उसी समय उन्होंने यह दृढ़ 
प्रतिज्ञा कर घोषित कर दिया कि मैं पृथ्वी पर राक्षसों का नामोनिशान नहीं 
रहने दूँगा तथा वे सब के आश्रमों पर जा-जा कर उन्हें निर्भीक और प्रसन्न 
करने लगे । 

“निसिचर हीन करउ महि, भुज उठाइ पन कोन्‍्ह। 
सकल मुनिन्‍्हु के आश्चर्माह, जाइ जाइ सुख दीन्ह ॥* 


क्रान्ति का यह चौथा ग्ुरिया है ; प्रथम परशुराम का धनुष सौपना 
दूसरा मंथरा आदि का गुप्त उपाय तथा राम का वन को प्रस्थान करना 


४३. भानस, अरण्य कां० ९। 
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तीसरा चित्रकूट भें सब को रहस्य का प्रकट होता, और चौथा दिसिचर हीन 
करने का पभ्रण ठानना । बहुत सम्भव है, पाठक इस बात पर हम से कुपित 
हो उठे कि हमने उनका बहुमूल्य समय राम की यात्रा को चर्चा ही में 
व्यर्थ खो दिया । यहाँ गये वहाँ गये, इस मुनि से मिले, उससे मिले, इन 
सब छोटी-छोटी बातों को कहने की क्या आवश्यकता थी, आप पृडेंगे। 
यदि इस युग में भी, जब सम्पर्क, प्रचार और यात्रा के साधन शीघ्रगामी यंत्र 
हो गये है, महात्मा गाँवी ने स्वराज्य की क्रान्ति मचाँने के लिए दक्षिण 
अफ्रिका में या डाडी मार्च' जेसी हिन्दुस्तान मे सैकंड़ो मीलो की पदन-यात्रा 
करना लाभदायक समझा था तथा विनोबा भावे आज भी मनोवृत्तिक दैवी 
क्रान्ति मचाने के लिए सहस्रों कोसों की पद-यात्रा को लाभदायक सिद्ध 
कर रहे है, तो उस प्राचीन युग में, विशेषकर उस भरू-भाग में, वन-प्रधान 
होने के कारण सुलूभ मार्गी नही था, उस राम के लिए जो जन-मत-संग्रह 
करके “निसिचरहीन महि करने वाली” ऋन्‍्ति मचाने के हेतु तपस्वी हो घर 
से बाहर निकला था, पद-यात्रा करता उतना ही आवश्यक था जितना कि 
भूखे को भोजन । उसे वही समझ सकता है, जिसने अपना तन-मन-धन 
लोक-कल्याण के लिए दे रखा हो । आज के रेलों, मोटरों या वायुयानों में 
पल इधर, पल उधर छछुदर जैसी दौड़ लगाकर सभा-सोसाइटियों भें लम्बे- 
चौड़े-थोये व्याख्यान देगवाले जन-सम्पर्की नामधारी लोग ऋन्‍न्ति के इस 
प्रारम्भिक, परन्तु आवश्यक अंग को क्‍या समझे । 

अव्याचारों के प्रति जब तक जनता की मृतात्मा में चेतना या निर्भी- 
कता जाग्रत नहीं की जाती, तब तक किसी क्रान्ति का श्रीगणेश नहीं किया 
जा सकता, और यदि किसी ने कर भी दिया, तो वह्‌ अल्प काल ही में 
निष्फल होकर समाप्त हो जाती है । यह जागति केवल बकक्‍ताओं द्वारा 
उत्पन्न नहीं की जा सकती । उसे वही जगा सकता है, जो चलते-फिरते 
अथवा उठते-उठते नित्य प्रति साधारण जन के सम्पर्क में अपने सदाचार- 
प्रधान जीवन का उज्ज्वल दृष्टांत जनता के सम्मुख प्रस्तुतकरता है। यही 
राम की पद-यात्रा का रहस्य है | उन्होंते अपनी इस प्द-यात्रा के कारण 
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ही वनके कोने-कोने में वनवासियों, तथा क्षत्रियत्व और ब्राह्मणत्व के संयोग को 
भुलाकर केवल ब्राह्मणत्व को पकड़कर रह जाने वाले ऋषि-पुनियों में निर्भी- 
कता का संचार किया । इस तरह राम ने आततायियों के विरुद्ध जन-मत 
का एक ऐसा तूफान उठा दिया कि उसका शोर चहुँ ओर मच गया और 
जहाँ देखो वहाँ राम के प्रताप या पवित्र जीवन की चर्चा फैल उठी । 

जब किसी प्रतापी पुरुष के यश-गान की प्रद्ंसात्मकः ध्वनि इस तरह 
फैलने लगती है, तब उसके भिन्न-भिन्न श्रोताओं पर भिन्न-भिन्न प्रकार का 
प्रभाव पढ़ने लगता है। दूर-दूर के श्रोता उसके विषय में अपनी-अपनी 
भावनाओं अथवा मनोवृत्तियों की दृष्टि से कल्पनाएँ बाँधने लूगते है । एक 
ओर, अत्याचारी उसे झात्रु के रूप में देखते हैं, तो दूसरी ओर साधु-सज्जन 
अथवा धर्मानुरागी उसको धर्म-रक्षक स्वामी के रूप में पृजते है। सती-साध्वी 
नारियाँ उसे पृत्र-भाई आदि के रूप में पाती है, तो कामतृप्ता के मन में 
उसके साथ बुरी भोग-विलास की लालसा तड़फढ़ाने लगती है। यही कारण 
है कि कहीं कुछ दूरी पर अपने भाइयों--खर-दूषण--के साथ जन-स्थान में 
रहनेवाली स्वच्छन्द और कामतप्ता सुरपंखणा पंचवटी के पास रामाश्रम में 
राम के पास अपनी दुर्भावना को लेकर पहुँची थी। पर, जैसा कि पहले 
कहा जा चुका है, चरित्रवान राम को उसकी दुर्भावना न डिया सकी । उसके 
नाक-कान काटे जाने पर खर-दूषण और उसके सैनिक सरदार त्रिशिरा का 
युद्ध होता है, जिसमें वे और उनकी चौदह सहस्न सेना मारी जाती है तथा 
गोदावरी के पास का वह जनस्थान-भाग निशिचरहीन हो जाता है, जिस 
पर खर-दूषण ने अपना सिक्का जमा लिया था । इसके पद्चात्‌ जैसा कि 
पाठकों को विदित है, सुपंणखा रावण के पास पहुँचती है और उसको अपनी 
दुर्गंति का वृत्तान्त सुनाती है तथा यह भो बताती है कि जनस्थान राम के 
ढ्वारा निशिचर-हीन कर दिया गया, तब रोवण मारीच से सीता-हरण के 
षड़यंत्र की सलाह करता है। मारीच राम के बौद्धिक और बाहुबल को 
जान चुका था । उसने रावण को बहुत रोका, पर वह न मात्ता । अन्त में 
मारीच कपटमृग बना और रावण ने सीता का हरण किया । इसके पश्चात्‌ 
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सोता की खोज के लिए राम की पुनः पद-यात्रा हुई और अपनी आपत्ति के 
बहाने रावण के अत्याचारों का ऐसा भंडाफीड़ किया कि कवि की कल्पना- 
नुसार उन्होंने जंगल में पशु, पक्षी, वृक्षों आदि तक को हिला दिया। 
आखिर अपने समान आपत्तिग्रस्त सुग्रीव से मित्रता हुई, बालि का हनन 
हुआ, सुग्रीव को किष्किन्धा राज्य की गद्ी सौपी, और फिर वानर-सेना के 
योग से लंका-युद्ध हुआ । लंका-युद्ध में राक्षस मारे गये और राम ने “निश्चिर- 
हीन करऊँ महि' वाला अपना प्रण पूरा किया । प्रण पूर्ण हो जाने के बाद 
वें अयोध्या लौटते हैं और फिर अयोध्यापति के नाते प्रजा का पलन-पोषण 
आदि करते रहने में अपना शेष जीवन व्यतीत करते है । 


इस तरह उनके राजनीतिक जीवन के दो विभाग हो जाते है--एक 
चौदह॒वर्षीय वनवास के समय का और दूसरा उसके पद्चात्‌ का | दूसरे 
विभाग के समय की राजनीति का निष्कर्ष जानने के लिए हमें राम के उस 
आदेश को ही देख लेना पर्याप्त होगा, जो उन्होंने भरत को चित्रकूट से 
लौटते समय दिया था । उन्होंने कहा-- 


“मुखिया सुख सो चाहिए, खान पान कहें एक। 
पालइ पोषइ सकरू अँग, तुलसी सहित विवेक 


राज धरम सरबस इतनोई, जिसि सन साहे सनोरथ गोई। 


मुख और अंगों का तथा मत और मनोरथ का पारस्परिक सम्बन्ध बताकर, 
और यह कहकर कि सर्वस्व राजधर्म इतना ही है, कवि ने राम के द्वारा 
राज-धर्मं विषयक विस्तार को इतने लघु रूप में कह डाला है, मानों अगस्त्य 
मुनि ने सारे समुद्र को एक चुल्लू में भरकर पी डाला है। यह थो राम की' 
राजनीति और तदनुकूछ उनका प्रजा-वात्सल्य, जो परम्परा से उचित रूप 
में राम-राज्य” के नाम से प्रसिद्ध है। इसे राजनीति न कहकर “राजघमो 
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कहा है, क्यों कि हमारे सांस्कृतिक तत्त्व-विज्ञान में नीति की अपेक्षा धर्म 
को ही श्रेष्ठता दी गई है और इ्सोलिए कवि ने उसे स्वेस्व” कहकर 
बताया है। 

इस सर्वेस्व' के सिद्धान्त पर ही राम की उक्त चौदह वर्षीय वनवास 
के समय को राजनीति आधारित थी । ह्िवरदान या सीता-हरण आदि 
घटनाओं को देखकर जो पाठक मानस का पठन-श्रवण कौट्रम्बिक-कलह 
अथवा व्यक्तिगत विरोध के रूप में सीमित रखकर करते है, थे राम के इस 
'राज-धर्म! और स्व॑स्व' के सिद्धान्त को नहों समझ पाते । जब मनुष्य किसी 
वस्तु को स्वेस्व मान लेता है, तब उसके हेतु वह सब कुछ का त्याग करने के 
लिए तत्पर रहता है । राम का यह चौदह॒वर्षीय काल संकट-ग्रस्त असाधारण 
काल था। प्रजा या देश के लिए उन्होंने लौकिक सूख को छोजझ्ा, नंगे पैर 
'कृठिन-से-कठिन भूमि पर सहस्रों मीलों की पद-यात्रा की, वस्त्रादि को 
परवाहु न कर कुश-किशलय की साथरियों से काम चलाया, राजशाही 
भोजन को छोड़ कन्द-मूल-फल खाये, राजमहलों को त्याग पर्ण-कुटियों 
में रहे, तथा भयंकर से भयंकर शत्रुओं से एकहत्थे अथवा अन्य सैनिकों के 
सहयोग से, जब जैसा अवसर आया तब तैसे लड़े । ग्रज यह कि दूसरों की 
सम्पत्ति या नारियों को चोरी से या बलपूर्वक हड़पने वाले, धर्म को बलात्कार 
द्वारा नष्ट करने वाले एवं शान्तिमय जीवन को भंग करनेवाले आतताइयों 
को सीधे ठो सीधे, नहीं तो टेढ़े होकर निकाल बाहर करने के लिए 
कटिबद्ध राम ने अपने प्राणों तंक की बाजी लगा दी थी । मनुष्य का मोह 
“सब से अधिक अपने शरीर और प्राण पर रहता है। इसीलिए मृत्यु-भय 
सबसे बड़ा भय कहाता है ।,मृत्यु-मय का पर्यायवाची काल भी होता है । 
“राम ने राज-धर्म को स्वस्व समझकर ही समय-समय पर शज्रओं के गये 
' को दहलाने वाले, अथवा मुनि आदि भयशभीतों को निःशंक करनेवाले कई 
एक ऐसे वाक्य कहे हैं, जिनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि वे कत्तेव्यरूप 
धरम के रक्षार्थ काल से भी नहीं डरते थे। उदाहरण-स्वरूप, देखिये वे 
कहते हैं--- 
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हम क्षत्री मृगया वन करहीं, तुमसे खल मृग खोजत फिरहों। 
रिपु बलवन्त देख नहिं डरहीं, एक बार कालहु सन लरहीं ४ 


राम की यह निर्भीकता केवल गीदड़-भभकी' नहीं थी । उसमें खलों के प्रति 
ठोस बल या पराक्रम, श्रेष्ठ जनों के सम्मुख विनम्रता तथा सर्वसाधारण के 
प्रति प्रेममय सेवा की वास्तविकता सदा लहराती रहती थीं, जो मानस के 
विभिन्न प्रसंगों में हमें देखने में मलती है। इन सब ग्रुणों के कारण यदि 
राम अपने जीवन-काल ही में मर्यादा-पुरुषोत्तम अथवा भगवान्‌ के अवतार 
के रूप में पूजे जाने लगे हों, तो कोई आइचय नहीं । राम-कथा में उन के 
कुछ कार्य ऐसे अवध्य पढने को मिलते है, जिन में हम मानवों को, जो ईइ्वरा- 
वतारी शक्ति में विद्वास नहीं करते, ऐतिहासिक सत्यता की कंमी खटकने 
लगती है; जैसे जैसे---खर-दूषण की चोदह हजार सेना के साथ एक अकेले का 
लड़ना और सब को मार डालना । फिर भी राम-कथा से इतना दो स्पष्ट है 
'कि राम की राजनीति में वह क्रान्ति थी, जिसने प्रचलित आक्रमणकारिणी, 
सम्पत्तिहारिणी, एवं अन्य प्रकार की अत्याचारकारिणी नीतियों का न 
केवल विरोध ही किया, वरन्‌ उन्हें समूल नष्ट कर दिया । यदि हम यह भी 
कहें कि उनकी राजनीति में हिसा को स्थान नही था, तो कदाचित्‌ आप 
ठट्ठा करने रूगंगे, क्यों कि राम-कथा में, आप कहेंगे, राम ने सिवाय दूसरों 
के वध के और किया ही क्या है ? हम पहले कह आये हैं कि जब कोई 
अत्याचारी मन करने अथवा चेतावनी पाने .पर भी समाज को हानि 
पहुँचाने वाला अपना अत्याचार करना न छोड़े, और उसे सन्‍्मार्ग पर लाने 
के लिए कोई दूसरा चारा न रहे, तब उसका वध कर डालना नीति-शाप्रों 
में हिसा नहीं, वरन्‌ अहिसा की परिभाषा के अन्तर्गत माना जाता है, 
क्यों कि वह छात्र-रूप हो, समाज-सामझस्य का विनाशक होता है । 
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(४) सांस्कृतिक अथवा धामिक 


उपरोक्त विवरण से यह ज्ञात हो जाता है कि राम के जीवन में धर्मो- 
द्वार और जन-सेवा के हेतु निर्भीकतापूर्ण स्वस्व-त्याग की भावना आदि 
से अन्त तक ओत-प्रोत थी'। संस्कृति (८०४पए८) का इससे अधिक ऊँचा 
स्तर आप को कदाचित्‌ ही कही मिले । यही सब धर्मो का मूल है। उसका 
प्रत्यक्षीकरण विविध ज्ाखा-प्रशाखाओं में हुआ करता है ; परन्तु उनके 
उल्लेख से पुनरावत्ति का दोष आ जाने का भय है, तथा पुस्तक के बृहदाकार 
का भी । एक बात अवश्य विशेष रूप से विचारणीय है और वह यह है--- 
आपको विदितं हुआ होगा कि राम के समय में एक ओर तो राजा लोग थे, 
जो क्षत्रियत्व' के नाम पर पाशविक बल का प्रयोग कर ब्राह्मणत्व अर्थात्‌ 
ईइवरत्व को भुलाकर धर्मच्युत हो रहे थे, और दूसरी ओर ऋषि-मुनि 
आदि थे, जो घर-बाहर अथवा वनों में आश्रमवासी बनकर यज्ञ-तपादि- 
में रत रहकर क्षात्रधर्म अर्थात्‌ वीरता से विमुख हो रहे थे, जिसके फल 
स्वरूप राक्षसी वृत्ति के लोगों की खूब बन आईं थी । इस तरह दोनों ओर 
से यथार्थ धार्मिक जीवन की ग्लानि हो रही थी; अतएव किसी ऐसे 
क्रान्तिकारी की आवश्यकता थी, जिसमें क्षत्रित्व और ब्राह्मणत्व अर्थात्‌ 
वीरत्व और ईश्वरत्व दोनों का यथोचित समन्वय हो । इसी कमी की पूर्ति 
हमें रामजी के जीवनचरित्र में मिलती है, जिन्होंने राज-विद्या और ब्रह्म 
विद्या--इस द्विविधा शिक्षा को निपुण विश्वामित्र से प्राप्त की और फिर 
अपने उद्देश्य (78507) में असफल परशुराम से देश का कार्य-भार अपने 
सिर पर लिया तथा उसे रग्हता:वैक डीउनपर्दगा निबाहा १ 


+ १०: 
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(द्वितीय खण्ड ) 


ऋन्ति का नारा और पथ-निर्धारण 


(३) ऋषत्ति का नारा--रास-राज्य। राम-राज्य का ही नारा क्‍यों ? 
राम का क्‍यों नहीं ? 


जब हम यह जानते हैं कि तुलसी की 'राम-रटन' चातक-स्वाति की 
रठन-जैसी जगत-प्रसिद्ध है, तब क्या कारण है,आप पूछेंगे, कि उनकी क्रान्ति 
का नारा राम” ही न कहा जाकर राम-राज्य” कहा जा रहा है ? कारण 
यह है कि यद्यपि राम-नाम के जप-स्मरण-कीतेन-अ्वण से हमारे वेयक्तिक 
लोकिक जीवन में शुद्धता आती है, तथापि इस वैयक्तिक शोधन-मात्र से 
हमारा काम नहीं चलता । सृष्टि, हम सब को ज्ञात है, व्यक्तियों का एक 
समुदाय है, और उस समस्त समुदाय को व्यवस्थित रखना आवद्यक होता 
है । व्यवस्था-हीन समुदाय में अराजकता (०४००७) फैलने के कारण शुद्ध 
व्यक्ति-विशेष को भी सुख-शान्ति नहीं मिल सकती । इस स्वाभाविक 
नियम के अनुसार सृष्टि में स्थित मानव-समुदाय को भी व्यवस्थित रखता 
आवश्यक रहता है। हर समुदाय की, विशेषकर मानव-समुदाय की, इस 
व्यवस्था का हो नाम राज्य है। चूंकि राज्य” के नाम पर सुखप्रद व्यवस्था 
के स्थान में दुःखप्रद व्यवस्थाएँ मानव-समाज में देखी जाती हैं, इसलिए 
तुलसी ने उसके साथ राम” शब्द जोड़कर यह प्रकट किया है कि यदि सुख- 
समृद्धि चाहो, तो हर राज्य को रामरूपी शोध से शुद्ध रखना चाहिए। सारांश 
यह है कि सारी सृष्टि में तथा उस सृष्टि के प्रत्येक समूह में व्यवस्थात्मक 
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स्थिति का रहना प्रमावश्यक है, और वह स्थिति व्यवस्थित तभी रह 
सकती है, जब उस समूह के प्रधान कर्ता ईश्वरवाची राम-नाम से प्रेरित रहें । 
राम-स्मरण (अर्थात्‌ 'ईव्वर-चिन्तन') करते रहने से राज्याधिकारियों में 
प्रभुता के स्थान में विनम्रता और मदपूर्ण स्वामित्व के स्थान में विनीत सेवा- 
भाव आता रहता है: अत “राम” का नारा लगाने में केवल व्यक्तिगत शुद्धता 
के भाव को प्रधानता रहती है, जब कि 'राम-राज्य” कहने में सामूहिक 
अथवा समाजिक जीवन को शुद्धता का भाव निहित रहता है । इसलिए, 
सामाजिक जीवन की दृष्टि से 'राम-राज्य' का ही नारा उपयुक्त है । 


त्रिविध राम-राज्य 


तुलसीदासजी ने इस राम-राज्य का वर्णन मानस के उत्तरकांड के 
पूर्वाद्ध में किया है। वह गीता-प्रेस गोरखपुर से प्रकाशित रामचरित-मानस 
की इच्का-भादृत्ति के दोहा १९ (ग) की ७वी पंक्ति से प्रारम्भ होता 
है । साधारणतया पाठक यही समझते है कि तुलसी ने केवल दह्वरथ-पुत्र राम 
की राज्य-व्यवस्था का वर्णन किया है ; परन्तु यह भूल है। ध्यान- 
पूर्वक और सयुक्तिक विधि से पढ़ने पर विदित होता है कि उक्त वर्णन 
में तुलसीदासजी ने त्रिविध राम-राज्य का उल्लेख किया है। एक तो 
संवंग्यापी राम का राज्य है, जो समस्त सृष्टि को व्यवस्थित रखता है । 
दूसरा अवध-नरेश पुरुषोत्तम राम का राज्य है, जिसने अपने आदर्श चरित्र 
था व्यवस्था द्वारा अवध-राज्य में सुख-साम्राज्य का प्रसार किया । और 
तीसरा मानस का' राम-राज्य है, जो मानवों के मन-वचन-कर्मं पर आरूढ 
होकर सर्वे समाज को त्रिविध दु खों तथा ईर्षा-दे षादि दुगूणों से बचाकर 
सुखी और समृद्धिशाली बनाता है । 

सच पूछा जाय, तो तुलसी का मूल उद्देश्य यही था कि हर मनुष्य के 
मने पर ईव्वरीय राज्य को स्थापना हो जाय ; क्यों कि उसके बिना समाज सुखी' 
नहीं बन सकता और न'मानवता आ सकती । यही कारण है -कि उन्होंने 
उक्त तीसरे प्रकार के राम-राज्य का वर्णन सर्वप्रथम किया है। शेष. दो 
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प्रकार के राम-राज्य उक्त उद्देश्य-प्राप्ति के अभिप्राय से अनुकरणीय दृष्टान्तों 
का काम करते हैं । 
तुलसी की राम-राज्य-सम्बन्धी इस त्रिविध भावना को अच्छी तरह 
से समझने के लिए पाठक पूरे वृत्तान्त को पढें । हम यहाँ केवल आवद्यक 
अंशों का उद्धरण कर तथा आवश्यक टिप्पणियाँ देकर उनके विषय मेंसंकेत 
मात्र कर सकते है-- 
(१) मानस-राज्य (मन पर राम का आधिपत्य) 
इसका प्रारम्भ तुलसीदासजी ने निम्त चौपाई से किया है--- 
“राम राज बे ठे त्रेलोका, हरबित भए गए सब सोका ।* 
और इस का अन्त वे २२ वे दोहे पर इस तरह कर देते हैं--- 
“दण्ड जतिन्ह कर भेद जहे; नतेंक नृत्य समाज । 
जीर्ताह मर्नाहं सुनिय अस, रामचन्द्र के सजा 
इस प्रारम्भ की चौपाई और विश्राम के उक्त दोहा के बीच में आप 
को इस बात का-उल्लेख मिलता है कि इस प्रकार के राम-राज्य के होने से 
सब को सब प्रकार का लाभ मिलता है और किसी को कोई दु.ख नहीं 
होता, क्यों कि सभी सदाचारी होकर रहते हैं । उदाहरणार्थे--- 
“दहिक देविक भौतिक तापा,. रास राज नहिें काहुहि व्यापा। 
>< अ ५८ 
चारिउ वरण धर्म जग साहीं, पूरि रहा सपनेहूँ अघ नाहीं। 
2 ओ< ८ 
राम राज कर सुख संपदा, बरनि न “सकई फतीस सारदा। 
>< >< ५८ 
एक नारि ब्रत रत सब झारी, ते मन बच क्रम पति हिंतकारी। 
१. उक्त दोहे का अर्थ यह है--श्रुति आदि में यह सुना जाता है कि 
'रामचन्द्र के राज में लोग मन पर विजय प्राप्त कर लेते हैं, और जब सब कोई 
अपने-अपने सन पर विजयी हो जाते हैं, तब न तो परस्पर कीई भेद-भाव 
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टिप्पणी-- ( १) विषय प्रारम्भ करते समय तुलसी ने लिखा है-- राम" 
राज बैंठे त्रैलोका ।' बहुधा आकाद, पृथ्वी और पाताल इन तीनों को त्रिलोक 
कहते हैं; परन्तु लोक” का अथ यथाथे में होता है 'कोई भाग विशेष” जिसे 
अंग्रेजी में 0००८ या 6०7७० कहते हैं। मनुष्य मन, वाणी ( वचन ) 
और कम का संग्रहरूप होता है ; इसलिए ये तीन भाग-विशेष मानव-सृष्टि 
के त्रिलोक' हैं, जिनमें से मन-लोक सर्वप्रधान है, जिस पर हम, पिछले 
पृष्ठों में विविध प्रसंगों के समय जोर देते आ रहे है, और जैसा कि तुलसी 
ने भी यह कहकर स्पष्ट कर दिया है--- तुलसी मन ते जो बने, बनी बनाई 
राम / ग्रज यह कि जब राम का आधिपत्य मन-वचन-कर्म--इस त्रिलोक 
पर हो जाता है, अथवा जब रामाधिपत्य के कारण मनुष्य मन को वश में 
कर लेता है (जोताह मर्नाह) तब सब समाज संव्यवस्थित हो जाता है। 
चुँंकि प्रसंग मानव-समाज की व्यवस्था से सम्बन्धित है, जैसा कि आगे को 
पंक्तियों में वयरू न कर काहू सन कोई! तथा वरणाश्रम निज निज घरम- 
रत' आदि बातों के आने से स्पष्ट है, इसलिए त्रिलोक का अथे मानव-द्षेत्रीय 
उक्त मन-वच-कर्म लेता ही उपयुक्त है, न कि आकाग-पृथ्वी-पाताल । यदि 
यही स्वव्यापक अर्थ मान लिया जाय और यह समझा जाय कि तुलसी ने 
आकाश-पृथ्वी पाताल नामक त्रिकोकीय व्यापकता के द्वारा ही त्रिविध राम- 
राज्य के वर्णन का प्रारम्भ किया है, तब भी उस व्यापकता में मन-वच-कर्म 
नामक विदिष्टार्थी त्रिलोक का समावेश भी अपने-आप हो जाता है । यदि 
कवि का यह भाव न होता, तो वह २२वें दोहे में 'जीताहि मन्हिं सुनिय 
अस, रामचन्द्र के राज न कहता, और न 'दैहिक देविक भौतिक तापा, 
राम राज नहिं काहुहि ब्यापा' ही कहता । उक्त त्रितापों से वें ही सन्तप्त 


रहता और न कोई अपराधी बनता, जिसे दण्ड देने की ज़रूरत पड़े--भेद 
केवल ऊपरी वेश (स्वरूपादि) में इस प्रकार का दिखता है, जेसे न॒त्य-समाज 
में लर्तेकों के वेश में रहता है, और दण्ड (डंडा) केवल संन्यासियों-यतियों: 
के हाथ में टेक देने के लिए रह जाता है। 
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'नहीं होते, जो मत को जीतकर वश में कर लेते है । राजा की अच्छाई तो 
केवल अच्छे बनने के साधनों में सुगमता लाने का काम कर सकती है ; पर 
अच्छा बनना तो अपने स्वयं के मन-वच-कर्म पर निभर रहता है । 


टिप्पणी-- (२) इस मानस-राज्य के प्रसंग को पढ़ते समय २१ वे 
दोहे के बाद की प्रथम छ: पंक्तियों के आने से पाठक के मन में यह '्रम 
हो जाना सम्भव है कि कवि ने मानस-राज्य का वर्णन नहीं किया, जैसा 
हमने बताया है, बल्कि समस्त सृष्टि के राज्य का वर्णन किया है । परल्तु, 
बात ऐसी नहीं है। ये पक्तियाँ उन पाठकों के लिए दृष्टान्त के रूप में 
कही गई हैं, जिन्हें राम के मानस-राज्य की सर्वश्रेष्ठ उपयुक्तता के विषय में 
सन्देह हो । पहले तो २१वें दोहे में कवि ने कहा है कि राम के इस 
मानस-राज्य में किसी को भी काल, कम, स्वभाव या गुणों से होने वाले 
दुख नहीं होते। सिद्धान्तवादी कहा करते हैं कि मनुष्य को उक्त चार 
कारणों में से किसी-त किसी एक के द्वारा दु:ख की अनुभूति हुए बिना नहीं 
रहती । परन्तु, तुलसी के मतानुसार उक्त राम-राज्य में उक्त कारणों से 
भी दु ख नहीं हो पाता । यदि इस सिद्धान्त में किसी को सन्देह हो, तो उसे 
कवि यह कहकर समझाता है कि जो राम सप्त-सागर से घिरी हुई भूमि 
का स्वामी है, एवं जिसके रोम-रोम में अनेक भ्रुवन बसे हैं, उस की प्रभुता 
के विषय में किसी प्रकार का सन्देह करना उचित नहीं-- 


“भवन अनेक रोम प्रतिजासू, यह प्रभुता कछ बहुत न तासू।” 


इस तरह के उदाहरण देकर समझाने के उपरान्त तुलसी पुनः अपने मूल 
विषय, मानस-राज्य की महानता पर यह कहते हुए आ पहुँचते हैं---- 
“सब उदार सब पर उपकारी, विप्रचरन सेवक नरतारी। 
एक नारि ब्रत रत सब झारी, ते मन बच कम पति हितकारी ॥ 


और फिर उपयुक्त २२वं दोहे में 'रामचन्द्र के राज्य कहकर उक्त मानस- 
राज्य के प्रसंग को समाप्त कर देंते है । 
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(२) सृष्टि-राज्य (सृष्टि पर रास का आधिपत्य ) 


जब हम सृष्टि के विस्तार पर विचार करते है, तब हमें अनेक अण्ड- 
ब्रह्मण्ड तथा उनकी गति-विधियाँ देखने में आती है। सुय्य-चन्द्रमा, वर्षो- 
दरद्‌, पशु-पक्षी, पर्वत-नदी आदि-आदि पर हमारा विचार दोड़ता है । फिर 
इस महान्‌ विश्व का नियम-बद्ध सचालन हमारी नजरों में झूल उठता है। 
तब हम किसी अद्यय महान्‌ सचालक शक्ति की कल्पना करने रूगते है । 
इसी सचाछकूक शक्ति का नाम राम है, और उसका यह नियम-बद्ध सचालन 
ही उसका उस सृष्टि पर राज्य है। इसी राम-राज्य का चित्रण तुलसी नें 
यह कहकर प्रारम्भ किया है--- 


“फूर्लाह फर्राह सदा तरु कानन, रहहिं एक सेंग गज पंचानन ।* 


इसके बाद कुछ और प्राकृतिक पदार्थों का वर्णन करने के उपरान्त वे इस 
प्रसंग को २३-े दोहे में यह कह कर समाप्त कर देते हैं-- 


न 


“विध्‌ महिपुर भमयूखन्हि रवितप जितनेहि काज। 
मार्ग वारिद देहि जल, रामचन्द्र के राज॥* 


(३) अवध-समाज-राज्य (अवध-समाज पर रास का आधिपत्य) 


सृष्टि-राज्य के पश्चात्‌ कवि ने दशरथ-नन्‍्दन राम के राज्य को 
रूपरेखा -खींची है, जिस मे हमें राम के स्वकीय यज्ञ, दान, वेद-पथ, धम्म- 
निरति तथा त्रिग्णातीत लक्षणों का बोध कराया गया है, उन की पत्नी, 
माता, भाई, सेवक आदि का एक सम्मिलित आदर्श-कुटुम्ब का परिचय: 
दिया है एवं प्रजा में स्तानादि नित्य क्रियाओं, सत्यसगति, भजन-पूजन 
कथा-पुराणादि की इचि-विषयक चर्चा की गई है, और फिर २६वें दोहे 
में यह कहंकर अवधवासियों के सुख-संपदा का उल्लेख किया है--- 


“अवधपुरी वासिन्ह कर, सुख सम्पदा समाज। 
सहस सेब नहिं कहि सर्काहे, जहेँ नुप राम विराज ॥ 
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ह । 
इसके बाद २९वें दोहे तक कवि ने अवधनगर का वर्णन दिया है 
और उसके विषय मे कहा है-- 


“रसानाथ जहँ राजा, सो पुर बरनि कि जाइ। 
अनिमादिक सुख सम्पदा, रही अवध सब छाइ॥।* 
फ़िर ३०वें दोहे तक राम की सानुकूलता, धर्म-परायणता तथा नर- 

नारियो द्वारा उनके ग्रुण-गान आदि का वर्णन कर सब के अन्त में ३१वें 
दोहे तक कवि ने अवध-नरेश राम के, अथवा यह कहिए, राम-राज्य 
के उस प्रताप का उल्लेख किया है, जो रवि के समान उदित होकर 
'तिहुँ लोका' (अर्थात्‌ मन-वच-कर्म) को प्रकाशमान कर रहा था, या 
जिसके फलस्वरूप सद्वृत्तियाँ सुखी हो बढ रही थी और कुवृत्तियाँ दुखी हो 
नष्ट हो रही थी । इन्हीं के विषय में कवि ने कहा है--“बहुतन सुख 
बहुतन मन शोका' था । अन्त मे उन्होंने ३१ वें दोहे में यह कहकर इस 
तृतीय राम-राज्य का प्रसंग समाप्त कर दिया है-- 


“यह प्रताप रबि जासु उर, जब प्रभु कर्राह प्रकाश । 
पाछिल बाढ़हि प्रथम जे, कहे ते पावर्हि नाश ।॥ 


अर्थात्‌--जब स्वंव्यापक प्रभु किसी समाज के मनुष्यों के हृदय मे अपना 
विभृतिपूर्ण रवि-जैसा प्रतापमय प्रकाश कर देते है, तब इस दोहे के पूर्व 
में पीछे कही हुईं धर्म-ज्ञान-विज्ञान-सुख-सन्तोषादि सद्वृत्तियों की वृद्धि ही 
होती है । और पहले कही हुई मत्सर-मान-मोह-मदादि दुष्वृत्तियाँ नष्ट 
हो जाती हैं। 

इस दोहा में “उर! (हृदय) के आने से हमारा किया हुआ मन- 

२. गीता प्रेस की रामचरित-मानस में इस दोहे की प्रथम पंक्ित इस 
तरह है--यह प्रताप रवि जाके, उर जब करइ प्रकाश ।” इसके प्रथम चरण 
में तेरह मात्राएँ न होकर केवल बारह हैं; इसलिए मज्जु-संस्करण का 
पाठ शुद्ध तथा पूर्ण समझ कर उंसी को यहाँ दिया है। ह 
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'बचन-करम ' वाला वह 'त्रिकोक' का अर्थ प्रमाणित हो जाता है, जिसे कह 
कर कवि ने प्रसंग का प्रारम्भ किया था । 

इस तरह क्रान्ति के नारे की बात यहीं समाप्त करके अब हम 
तत्सम्बन्धी पथ-निर्धारण कौ बात पर आते हैं । 


(४) क्रान्ति का पथ-निर्धारण 


(क) पथ-प्रदशेंक ((5००१८) )--शिव (आत्म-विश्वास) पथ- 
प्रदर्शक शिव ही क्‍यों ? 
जब कोई मनुष्य श्रुत-लक्ष्य की ओर किसी पथ पर चलना चाहता है, 
'तब उसे किसी ऐसे पथनायक की आवश्यकता होती है, जो अपनी अनु- 
भूति के आधार पर उसे उस लक्ष्य तक पहुँचा सके । 'राम” जिसका आदरों 
था ओर “राम-राज्य” जिसका नारा था, उस तुलसी का पथनायक उस 
शिव के सिवाय दूसरा और कौन हो सकता था, जिसको भूरि-भूरि प्रशंसा 
आराम ने स्वयं अपने मुख से यह कहकर की है--“सिव समान प्रिय 
मोहि न दूजा” तथा--- 
“सिव द्रोही मस भगत कहावा, सो नर सपनहेँ मोहि न पावा। 
संकर विमुख भगति चह मोरी, सो नारकी मृढ़ मति थोरी। 
संकर प्रिय मम द्रोही, सिबर द्रोही सम दास। 
ते नर कर्राह कल्पभर, घोर नरक महेँ बास॥*' 
राम ओर शिव की पारस्परिक प्रशंसा और आलोचकों पर उसकी प्रतिक्रिया 
यह प्रशंसा राम ने उस समय की थी, जब सेतु-रचना के बाद उसके 
समीप ही उन्होंने शिव की मूर्ति की स्थापना कर उसकी पूजा की थी--- 
“लिंग थापि विधिवत करि पूजा ।” यह प्रशंसा यहीं समाप्त नहीं हो जाती । 
राम की दृष्टि में शिव के प्रति इतना सम्मान बढ़ता है कि बे उन्हें अपना 
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ही ईश्वर” कहने लगते है । वे कहते हैं कि यह 'रामेश्वर' है, और जो 
कोई इनके दर्शन करेगा, अर्थात्‌ इन्हें अच्छी तरह समझकर इनके आचर- 
णानुकूल चलेगा, वह “तनु तजि' अर्थात्‌ शारीरिक जीवन (:72६०४७) |76) 
में लिप्त न रहकर त्याग-मूरति (०४ $७८०॥८०४४) हो, मेरे समान निगुंणी- 
निरविकारी क्षेत्र मे पहुँच सकेगा-- 

“जे रा४इबर दश्सनु करिहहिं, ते तनु ताज मसकोक सिधरहए्/हि ।” 

इधर तो राम शिव को 'रामेश्वर' कहते है, और उधर शिव राम को 
अपना इष्टदेव कहकर उसका नित्य स्मरण करते हैं. 


“सोइ भस दृष्ट देव रघुबीरा, सेवत जाहि सदा मुनि धीरा। 
तथा 
“जर्पा सदा रघुनायक नासा, जहँ तह सुर्नाह राम गुन ग्राम 
इधर राम अविनाशी एज ज्ञान-ग्रुण-राशि भगवान्‌ कहाते ही हैं, औ 
उधर शिव भी उक्त उपाधियों से विभृषित किये जाते हैं-- 
“राम नाम कर अमित प्रभावा, संत पुरान उपनिषंद्‌ गावा। 
सतत जपत सभ्‌ अधिनासी, सिंव भगवान ग्यान गुनरासी 


इसी तरह शभ्रु सहज समरथ भगवाना ।”” अथवा “तुम माया भग- 
वान शिव, सकल जगत पितु मातु” आदि कथनो को देखिए, तो ऐसा प्रतीत 
होता है कि राम-संज्ञा और शिव-संज्ञा में कोई भेद नहीं है ; परन्तु वस्तुत. 
उनमें भेद है । वह भेद क्या आर कितना है, यह हम अपनी बुद्धि के अनुसार 
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आगे बतायंगे । अभो हमें इत पारस्परिक प्रशंसात्मक कथनों की मानस के 
पाठकों तथा आलोचकों पर क्या प्रतिक्रिया हुईं, उसी पर विचार करना है। 
आलोचकों का' कहना है कि भारतवर्ष मे दो मत बहुत प्राचीन काल से 
चले आते हैं--एक वैष्णवमत ; और दूसरा--शैवमत । दोनों मतों के उपा- 
सकों के दो सम्प्रदाय---वैष्णव-सम्प्रदाय. और दौव-सम्प्रदाय उठ खड़े हुए, 
और दीनों की घामिक रूढ़ियों या विचार-धाराओ में इतनी अधिक विषम- 
ताएँ आ गई कि वे एक दूसरे के कट्टर विरोधी बन गये । राम-कथा में 
वणित बातों के आधार पर यह सहज हो कहा जा सकता है कि राम 
के समय में भी यह बखेढ़ा विद्यमान था। कृष्ण के समय भी उसका 
उल्लेख मिलता है । तुलसी के काल में भी वह मिटा नही था ; इसलिए 
मानस के आलोचकों ने तुलसी की मुक्तकठ से इस बात की प्रशंसा की है 
कि उन्‍होंने वैष्णव और दीव मतों मे समता अथवा एकता स्थापित करने 
में बड़ी कार्य-कुशलूता दिखाई है । इधर विष्णु का अवतार तथा विष्णु- 
धनुषधारो राम जब स्वयं अपने हाथ से शिव की प्रतिमा की स्थापना कर 
न केवल सब के सामने उस की पूजा करते हैं, बल्कि उस की ऊँची-से-ऊ ची 
प्रशंसा कर उसे “रामेश्वर' कहते हैं और उधर शिव जब स्वयं राम 
को इष्टदेव कहुकर उसका जाप सदा करते हैं, तब फिर दोनों मताव- 
रूम्बियों में एकता लाने का और अच्छा दूसरा उपाथ क्या हो सकता था ? 
अतः आलोचकों का कथन है कि जिस विरोध को अन्य कोई आचार्य नहीं 
मिठा सके, उसे तुलसी ने इस तरह मिठा दिया कि आज प्रायः हर हिंदू 
के घर में राम और शिव दोनों की उपासना और मूर्तियाँ अभेद रूप से 
देखी जाती है । 
उक्त आलोचनाओं में तत्त्व और व्यवह्र-दृष्टि की शन्‍्यता 

यह सच है ; परन्तु राम-द्वारा केवल शिव-लिंग की स्थापना यो पूजा 
कराने मात्र से एवं राम व शिव के द्वारा पारस्परिक प्रशंसात्मक वचन- 
मात्र से यह निष्कर्ष निकालना कि तुलसी ने वैष्णवों या दौवों मे एकता 
स्थापित कर दो, हमारी समझ में, बुद्धिमान उपासकों के मन को फेरने के 
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लिए पर्याप्त यौक्तिक विधि नहीं मात्ती जा सकती मूर्ख उपासक भले ही 
उन प्रभावित होकर अपनो पूर्वाजित धारणा को परिवर्तित कर ले | इस 
बात पर, हमें जहाँ तक ज्ञात है, किसी आलोचक ने ध्यान नहीं दिया। 
तुलसी स्वयं कुछ मूख॑ उपासक तो थे नहीं, जो इतने से ही अपना मन 
समझा लेते । वे थे बड़े बुद्धिमान, तत्त्वज्ञ और व्यवहार-कुशल । इसलिए, 
उन्होंने विष्ण और शित्र संज्ञाओं में एकता बैठाने के लिए कोई-त-कोई 
दूसरा गहरा तात्तविक और व्यावहारिक तर्क अवश्य दूँढा होगा ; अतः हमें 
अब इसी तात्तविक और व्यावहारिक दृष्टि से विचार कर बताना है कि 
राम-भक्‍त तुलसी ने अपने क्रान्ति-पथ का नायक राम को न चुनकर शिव 
को ही क्यों चुना ! 


पथ-नायक शिव को तात्त्विक और व्यावहारिक समीक्षा 


सब से पहला प्रहन जो उठता है, वह यह कि क्या हम राम के द्वारा 
स्तुत्य शिव की उसी शिला-मूति को मानें, जिसकी उन्होंने सेतुबन्ध पर 
स्थापना पर पूजा की थी, अथवा क्‍या हम काशी में स्थित मूर्ति को या 
कैलासवासी कहो जाने वाली यूत्ति ही को स्तुत्य और पृज्य कहें, जिनका 
उल्लेख भी हमें मानस तथा तुलसी के अन्य ग्रन्थों मे मिलता है ? यदि नहीं । 
गो फिर वह शित्र कोन है? क्या वहु कोई ऐसा व्यक्ति-विशेष है, जो काक्षी 
में रहता हो और कैलास पर भी--एक हो व्यक्ति दो अलग-अलूग 
स्थानों में एक साथ रहे यह विश्वसनीय है क्या ? निष्कर्ष यह है कि वह 
शिव, जिसको राम ने प्रशंसा और पूजा की है, न तो निरी शिला-मूर्ति है 
और न कोई व्यक्ति-विशेष ही, जो काशी या कैलास में निवास करता हो, 
जसा कि सामान्यतः समझा जाता है। मूर्ति चाहे शिला की हो या काठ 
की, चाहे अचल हो या चल, है तो आखिर किसी भावना की प्रतिमा । सच 
पूछा जाय, तो सारो सृष्टि के सारे व्यक्त पदार्थ चाहे जड़ हों या चेतन, 
अमूर्त भावनाओं के मूतैरूप होते हैं। एक गमूतियाँ तो वे होती हैं, जिन्हें ईश्वर 
बनाता है, अर्थात्‌ जो विकास के नियमानुसार अपने-आप व्यक्त होती रहती 
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है, और दूसरी मृतियाँ वे होती है, जिनकी रचना मनुष्य अपने मन में उठो 
हुई भावनाओं के अनुरूप करता रहता है। ईश्वर अपनी क्ृतियों में 
चेतना ला सकता है, पर मनुप्य यह करने मे असमथे रहता है । फिर भी 
अच्छे कलाकारों की कलम या शलाकादि में वहु बल रहता है कि उनके 
द्वारा व्यक्त की गई मृतियों मे सजीवता को प्रतीति होने लगती है। शिव 
की मूर्ति भी इसी प्रकार से बनाई हुईं दिखती है । कुछ मूल भावनाएँ तो 
ऐसी है, जिनके विषय में कलाकार या कृवि, परंपरावश कुछ हेर-फेर 
नहीं कर सकते ; और कुछ ऐसी है, जिन्हें हुर कलाकार या कवि उन 
मूल भावनाओं के आधार पर अपनो-अपनी रुचि या बुद्धि के अनुरूप 
घटा-बढ़ा लेता है। तुलसी की विनय-पत्रिका के उन प्रारम्भिक भजनों 
को देखिए, जिन में उन्होंने शिव की स्तुति की है, तो आप को विदित होगा 
कि उन्होंने उनका गान परंपरा-प्राप्त भावनाओं के आधार पर सैकड़ों 
अन्य विशेषणों से युक्त करके किया है | परंपरा से इन भावनाओं का 
चित्रण इस विधि से होता आ रहा है कि उन्हे पढ़ने, सुनने या देखने से एक 
ऐसी सजीव मूर्ति आँखों के सामते झूलने लगती है कि मानों सचमुच ही कोई 
शिव या हंंकर नाम का व्यक्ति रहा हो, या अभी उस बफं से ढँके हुए 
कैलास पर्वत पर रहता हो, जहाँ किसी की पहुँच नही हो सकी है; परच्तु 
हुम यह नहीं मानते कि शिव नाम का कोई व्यक्ति हुआ या है--न हम यह 
ही मानते कि वह कैलास के बर्फ से ढँका हुआ समाधि लगाये बैठा है, या 
कि वह काशी मे बैठा हुआ पमुक्ति बॉट रहा है। शिव को वह काशी या 
कैलास, हमारी बुद्धि के अनुसार वे नही है, जिन्हें हम आज काशी या 
कैलास कहते है। 'काशी”' का पर्यायवाची सस्क्ृत भाषा में 'काशिः है। 
“काशी' का अर्थ सु या रवि होता है । 'काशी:” सम्भवत: 'काश' धातु का 
रूपान्तर है, और काश” के माने है, 'प्रकाशमान होना'* (६0 8॥77८, 


वात 





। डिक क० प0०5र हट का 


९. शब्शर्थ-पारिजात' (चतु्बदी द्वारकाप्रसाद हर्मा कृत)। 
१० स्कृत-अंग्रेज़्ी कोश (व्ही० व्ही० भिड़े कृत) । 
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70 300६ 97970 इसलिए, जब यह कहा जाता है कि शिव का वास 
काशी है तथा काझशो मुक्तिदायिनी है, तब यह समझना चाहिए कि जो 
मानव योगेन्द्र शिव के अनुकूल चलता है, उसका जीवन प्रकाशमान 
(कीतिमान ) बन जाता है और वह मुक्ति-फल का अधिकारी हो जाता है। 
तुलसीदासजी ने सम्भवतः इसी कारण अथवा किसी प्राचीन प्रेन्‍्थ के आधार 
पर विनय-पत्रिका के ११ ये भजन में शिव के लिए 'शेष सर्वेश आसीन 
आनन्दवन' कहा है, और उस “आनन्दवन' का अर्थ टीकाकारो ने 'काशी' बताया 
है। इससे सिद्ध होता है कि शित्र से सम्बन्धित 'काशी' सवंप्रथम गंगा के 
किनारे कोई 'आनन्दवन' नाम का स्थान रहा होगा जहाँ कालान्तर से 
क्रमश: एक नगर बस गया हो और उसी को लछोग काशी कहने छगे हों। 
अथवा यह भी सम्भव है कि यह शिव्रखूपी भाववाचक संज्ञा को सम्बोधित 
करने वाली केवल आनन्दायिनी रि« लि 4- ८ ही हो 

'बन' प्रत्यक्षत: 'जगल” को कहते हैं। पर उसी का प्रयोग धर्म-प्रन्धों में 
कहीं-कहीं पर सृष्टात्मक बाहुल्य या जटिलता प्रकट करने के हेतु किया 
गया पाया जाता है। इसलिए, “आनन्दवन' से 'लोकानन्द' (893४0 
४०7०9 ॥6) का अभिप्राय भो प्रतीत होता है। यह भी सम्भव हैकि 
तुलसीदासजी के मन में आनन्दवन! लिखते समय कैलामः पर दृष्टि रहो 
हो, न कि काझ्षी' पर, जैसा टीकाकार कहते है, क्‍यों कि 'कैलास' अभी भी 
वन के रूप में विद्यमान है और योगियों को दृष्टि से वह आनन्दप्रद स्थान 
माना भी जाता है। ह 


चूँकि हम शिव' को व्यक्तिवाचक संज्ञा न मानकर भाववाचक संत्ञा 
मानते हैं, इसलिए उससे सम्बन्धित 'काशी' और 'कैलास' संज्ञाओं के मूल्र्थ 
को ही महत्त्वपूर्ण समझते है। जिस प्रकार 'काशी” छब्द में मुलत: तेजोमय 


बडरारमाइकापरखसमाउशालज एदस्‍शाप पका किकबराद- अपार रल्‍दयटा दाता पका 


११. देखो विनय-पत्रिका (तुलसी-पग्रन्थावली), पु० ४६६ और 
वियोगी हरि की हरितोषिणी नाम्ती ठीका। 


३२६ क्रान्तिकारी तुलसी 


कोविमान जीवन की भावना निहित है, उसी प्रकार 'कैलास' छब्द में 
आनन्द और मोक्ष की भावनाएं भरी है। कैसे ? 

'कैलास” का संस्कृत रूप है 'कैलास.” । इसका संधिविग्नह हुआ, कैल-- 
आस: । 'कैल' 'केल' धातुका रूपान्तर है। केरल! का अर्थ होता है क्रीड़ा 
करना, (४0 50070, ४० 72८ £०7०5077८)* . और “आस: का अर्थ 
है 'बैठक' (& 5८०८) | आस: आस धातु से बना है, जिसका अथ्थ॑ है 
बबेठना' (६० ४0) । इस तरह “कैलास:” उस स्थिति-विशेष का द्योतक है, 
जिसमें कर्मो की बालकों-जेसो क्रीड़ात्मक आनन्दमयी अनुभूति होती हो । 
परन्तु लौकिक कर्मों के विषय में क्रीड़ा' या उसके पर्यायवाची शब्द 
“लीला” की उपाधि केवल ईश्वर या ईइवरावतारों को दी जातौ है, न कि 
किसी देव को । इसीलिए हम ईदवरलीला, रामलीला, कृष्णलीरा आदि 
संज्ञाओं का प्रयोग देखते है, न कि शिवलीला, ब्रह्मा-लीला या इन्द्र-लीला 
आदि का । देव-कर्मो मे क्रीड़ा का भाव नहीं रहता। उनमें रहता है, 
प्रयत्त या प्रयास का भाव--वह प्रयास, जो मुक्ति की ओर ले जाने वाला 
हो । यही भाव हमें कैलास:” शब्द में अन्तनिहित दिखाई देता है। किस 
तरह ? 

शिव” इन्द्रिय-शमन का प्रतौत है । इसीलिए वह शभु, शंकर, शांप्रद'* 
आदि नाम से विख्यात है | इन्द्रिय-शमन हो जाने के कारण वह शुन्यवत्‌ 
शेष हो तद्रूप हो जाता है, अर्थात्‌ वह केवल-पद ($प्र०८६०४८ ०76- 
7653) का भोक्ता कहलाता है। केवल' से कैवल्य अथवा “'कैवल”' भाववाचक 
संज्ञा बनती है। जो “'कैवल्य” का अधिकारी होता है, वही उसका दाता 
भी हो सकता है ; इसीलिए तुलसीदासजी शिव की वन्दता करते समय 
यह कहते हैं---“यो ददाति सतां शंभ्रु: कैवल्यमपि दु्लंभम्‌ ।?”** इस व्याख्या 

१२* 'संस्कृत-अंग्रेज्ी कोश' (भिड़े कृत) । 

१३- “विनय पत्रिका' १२। 

१४. सानस, लं० कां० प्रारम्भिक वनन्‍्दना। 


तुलूसी की क्रान्ति-योजना २२७ 


के अनुसार कैलास:' शब्दोच्चार के भेद से 'कैवल्यासः (कैवलास:) का 
अपश्रंश रूप प्रतीत होता है। इसीलिए यह शिव कैलासवासी कहाता है, 
जिसका अर्थ है, वह स्थिति-विशेष, जिसमे केवल-पद अर्थात्‌ भुक्तावस्था 
की अनुभूति होती हो । 

कैलासवासी होना अथवा कैवल्य-पद का भोक्ता या दाता होना कोई 
नानी-दादी का खेल नहीं है। वह दुलेभ आद्ों (कैवल्यमपि दु्लंभम्‌) 
को एक पाराकाष्ठा है। पराकाष्ठा रूप शिव पृथ्वी पर विचर कर 
पृथ्वीवासियों की नायकी करके उन्हें यथाविधि कम कराता हुआ, उक्त आदरों 
की ओर बढ़ाता चलता है; ताकि वे स्वयं आत्म-बल के आधार पर अहुं-शेष 
रूप हो कैवल्यवास को प्राप्त कर सके । मानस में तुलसीदासजी ने शिव 
की जो व्यावहारिक ह्््याख्या दर्शाई है, वह यही है, जैसा कि निम्न दोहे 
से विदित होता है-- 


“चिदानन्द सुखधास सिव, विगत मोह मदकास। 
विचर्राह महि धरि हृदय हरि, सकल छोक अभिरास 7 


उक्त दोहे में “विचर्राह महि' का अभिप्राय यह नहीं है कि तुलसी का 
यह भाववाचक शिव सदा राम-ताम जपता हुआ इधर-उधर निठल्ला फिरने 
वाला है। उसका अभिप्राय है, पृथ्वी पर रहकर वःमंयोगी बनने का, 
जिससे पृथ्वी-क्षेत्र पर बत॑ने वाले मानव उसके पदानुगामी बने । इस प्रकार 
का कर्म-योग कब होता है ? वह तब होता है, जब एक ओर प्राकृतिक 
कुतृत्तियों का त्याग कर मन में उनके प्रति बिराग उत्पन्न हो जाय, और 
दूसरी ओर, ईव्वरीय ग्रुणों के प्रति अनुराग आ जाय । इन दोनों बातों के 
आने पर शिव महि पर विचर कर कम की साधनाएँ करते है, जेसा कि 
उक्त दोहे के पू्व की दो पंक्तयों में कवि ने दर्शाया है। वे थे हैं; उन्हें 
उक्त दोहे के साथ पढ़िये--- 


-अधमयाकतकरपतफउलकावर फ्रएुचफरक सारालाका जए०उाई फटर००४ प्रधकूक परेकाए- कया, 


१५. वही, बा० का० ७५ 


३२८ क्रान्तिका रो तुलसी 


“जब ते सती जाइ तन्‌ त्यागा, ८ब से जिवसन' भय विरागा। 
जर्पाह सदा रघुनायक मामा, जहें ठहेँ सुर्नाह राम गन ग्रासा । 
“अद्यनन्द सुख धाम सिय, विगत मोह मंद कासम। 
विचर्राहि पहि धरि हृदय हरि, सकल लोक अभिरात्र ।* 

टिप्पणी--सती 'प्रकृति' की द्योतक है और 'तनु' 'कुवृत्तियों' का । इस- 
लिए 'सती तन त्याग” का अभिप्राय है--प्राकृतिक कुवृत्तियों का त्याग ।* 

यह है, शिव नाम्नी व्यावहारिक भावना, जिसका अनुगमन कर तुलसी' 
अपने पथ पर चलना चाहता है और दूसरों को भी उसी के अनुरूप चलाना 
चाहता है। जब मनुष्य इस नामक शिव के समान “विगत मोह-मद-काम' 
होकर तथा हृदय हरि धर कर महि पर विचरता है, तभी वह अपने 
अन्तस्थ में “चिदानन्द सुखधाम” की अनुभूति करता हुआ सकल लोक अभि- 
राम” अर्थात्‌ स्व जगत्‌ का प्यारा बन सकता है । 

सकल लोक अभिराम' बनने के मार्ग मे दो प्रबल शत्रु आड़े आते 
है--एक काम (86750 0687०) जो क्रोध, लोभ, मद, मोह, 
मत्सर का जन्मदाता रहता है। और दूसरा, कुतके, अर्थात्‌ आसुरी तक॑, जो 
असत्य पर सत्य का रंग चढाता है । कैवल्याधिकारी शिव अपने विवेकरूपी 
तीसरे नयत को खोल कर काम को भस्म कर देते है ओर अपनी क्ृतकाय॑ता 
के द्वारा आसुरी तक को भो समाप्त कर देते है। काम को भस्म करने तथा 
आसुरी तक को समाप्त करने के विषय में मानस में कथाएं आई हैं, जिनके 
पढने से यह भ्रम होता है कि शिद्र व्यक्तिरूप पुरुष थे। यथार्थ में ये दोनों 
कथाएँ, दो भिन्न भावों की प्रदर्शक है। एक भाव है, ईइवर-चिन्तन में मग्न 
या ध्यानस्थ होकर, अथवा दूसरे शब्दों में सद्वृत्त मे एकाग्रचित्त (000०८४7- 
४४700) होकर जो विवेकशीलता उत्पन्न हीती' है, उसके द्वारा काम- 


अयराह5:००5६परब्थांपवाद भा उरकदाय। पद जलवा धसइंटप0 प्रधाए। पवलाका 


१६. सती-तनु-त्याग का विवरणात्मक रहस्य जानने के लिए पाठक 
लेखक की पुस्तक हमारा धर्म और उसकी वेज्ञानिक रूप रेखा पृष्ठ ९० से 
९३ तक पढ़ें। 


तुलसी कीं क्रान्ति-योजना शेर९ 


रूपी शन्रु की जीतना-- “तब सिव तीसरा नयन उधघारा, चितवत काम भय 
जरि छारा । ”” इस भाव को समझने में कोई कठिनता नहीं है, क्‍यों कि 
हम कई रामायणियों को तृतीय नेत्र' का बहुधा यही अर्थ करते सुनते रहते 
है । परन्तु, 'आसुरो तक से सम्बन्धित जो दूसरा भाव हम प्रकट करना चाहते 
हैं, उसका उतरदायित्व केवल हमारी अल्प बुद्धि पर है । अध्यात्म-प्रधान 
लोक-पथ से भ्रष्ट हो जाने वाले छोग बहुधा गलत तकों केह्वारा न केवल 
दूसरों को ग्रुमराह करते हैं, वरन्‌ स्वयं अपनी आत्मा की पवित्र अन्तथ्व॑न्ति 
को मंद कर लेते है । इन कुतर्को को हम मूखंतावश जीवन को तारने वाली 
विधि समझते हैं । “तक! का अपभ्रश “१ रक' है, जिसका प्रयोग अक्सर ग्रामीण 
लोग करते है। तुलसी ने स्वयं मावस आदि अपने ग्रस्थों मे इस प्रकार के कई 
शब्दों का प्रयोग किया है ; जैसे--.. कर्म ' के लिए 'करम' | जो तारने बाला होता 
है, उसे 'तारक' कहते है । इसलिए शिव से सम्बन्धित 'असुरतारक' की जो 
कथा मानस में आई है, वह हमारी समझ में इसी कुतर्क की प्रतीक है । इस 
कुतक (आसुरो तक) का अन्त अपने-आप उस समय हो जाता है, जब मनुष्य 
घ्यानस्थ होकर कत॑व्य-कर्म को करने मे जुटा रहे । इस प्रकार का मनुष्य 
कृतकार्य कहाता है । कृतकार्य करने वाली शक्ति-का यदि नाम रखा जाय, तो 
उसे 'कार्तकेय” कहेंगे। यही 'कारतकेय” शिव-कथा मे 'शंभ्रु-शुक्र-सुत' कहा 
जाता है। वही असुर तारक” को परास्त करने वाला कहा गया है।॥ 
मानस में दी हुई तत्सम्बन्धी पक्तियों के पढ़ने से उक्त भाव प्रकट हो 
उठता हैं। उनमे से पाठकों के अवलोकतार्थ केवल निम्न पत्तियाँ देना 
पर्याप्त है--- 


“सन थिर कर शंभु सुजाना, लगे करन रघुनाथक ध्याना। 
तारक असुर भयउ तेहि काला, भुज प्रताप बल तेज विसाला। 
तेहि सब लोक लोकपति जीते, भए देव सुख संपति रीते। 


शिककालनमपतपाएकदनसपाकि पडा खमवकर प्रकट उानाव इमपपथे यथा 


१७, सानस, बा० काँ० ८६।६। 


३३० क्रान्तिकारी तुलसी 


>< >< >< 
सब सन कहा बुझाइ विधि, दनुज निधन तब होइ। 


शंभ-शुक्र-संभूत सुत, एहि जीतईइ रन सोइ 
पथिक के लिए श्रद्धा और विश्वास की आवश्यकता 
तथा 
उन पर समीक्षात्मक दृष्टिपात 


परन्तु उत्तम-से-उत्तम नायक मिल जाने पर भी, चाहे वह व्यक्ति- 
विशेष हो, या भाव-विशेष, उम पथिक को क्‍या लाभ, जो स्वयं उस नायक 
के निर्देशों पर श्रद्धा न करे अथवा श्रद्धा करने पर आत्म-विश्वासी न हा? 
साधारणतया लोग श्रद्धा और विश्वास के भेद को भूल कर उनका प्रयोग 
अभेद रूप से करते पाये जाते हैं। वह भेद दृष्टान्त से जल्दी समझ मे आ 
सकता है ? अ' अपनी अनुभूति के आधार पर क, ख, ग और घ नाम के 
व्यक्तियों को काव्मीर देश का भ्रशंसात्मक वर्णन सुनाता है और उनसे उद्धे 
देखने के लिए आग्रह करता है। 'क' अ' की बात पर श्रद्धा ही नहीं 
करता, उसे कोरी गप अथवा सन्देहात्मसक समझकर उसके लिए कोई 
प्रयत्न ही नहीं करता | “'ख' श्रद्धा तो करता है, पर आलसी आदि होने 
के कारण वहाँ जानें का विचार हो मन में नहीं लाता। 'ग? श्रद्धा 
करके उस ओर चल पड़ता है, परन्तु मार्ग-कठिनाइयों के कारण भयादि- 
वद बीच हो में जाना बन्द कर देता है। परन्तु, 'घ' श्रद्धा करता है 
ओर “अ' के बताये अनुसार कठिताइयों को परवाह न करता हुआ 
निरन्तर काइमीर की ओर बढता जाता है, क्‍यों कि उसे अपनी आत्म- 
शक्ति में पूर्ण विश्वास है। 'क' मे न श्रद्धा है न विश्वास । 'ख' में श्रद्धा 
है ; पर विश्वास नहीं 'ग' में श्रद्धा और विश्वास दोनों हैं, पर पूर्ण विश्वास 
नहीं | परन्तु 'घ' में श्रद्धा और पूर्ण विश्वास दोनों हैं। इस तरह 
अ्रद्धा' योग्य व्यक्तियों के द्वारा कही गई बात को सत्य मानने को 


१८. वही ८१४४--६। 
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तत्परता को कहते हैं और “विश्वास अपने-आप की अचूक-अटूट आत्म-दाक्ति 
पर श्रद्धा रखने को कहते हैं। दूसरे शब्दों में, (विश्वास! आत्म-विश्वास का 
चोतक है। 
हर मानव प्रकृति और आत्मा का सयोग रूप है। देव-सज्ञाओं में भी 
इन दोनों का संयोग माना जाता है। यहाँ तक कि उन्तका वर्णन पति-पत्नी 
के रूप में किया जाता है; जैसे--लक्ष्मी-विष्णु, सरस्वती-ब्रह्मा, पावंती-शिव 
आदि । मनुष्य की प्रकृति यदि ऐसी हो कि वह आ प्र व्यक्तियों के 
निर्देशों पर श्रद्धा न करे, तो वह अपनी उन्नति नहीं कर सकता, और 
यदि श्रद्धा होने पर आत्मविश्वासी न हो, तब भी वह उन्नति से वंचित रहता 
है; अतएव इन दोनों से युक्त होना आवश्यक है । तुलसी ने मानस को 
प्रारम्भ करते समय ही इन दोनो को आवश्यकता की ओर वाचकवृन्द का 
ध्यान आकषित कर दिया है और उनके आदशे रूप का आरोप करके 
यह बताया है कि उनके बिना कोई भी मनुष्य आत्म-स्थित ईश्वरत्व को 
नहीं पा सकता, अर्थात्‌ पूर्वोक्त कैवल्य से वंचित रहता है। यह है उनकी 
तत्सम्बन्धी वन्दत्ता-«- 
“भवानी शंकरो बन्दे श्रद्धा विश्वासरूपिणों। 
याभ्यां बिना न पदयन्ति सिद्धा: स्वान्तः स्थमीदव रम्‌ ॥। 
यहाँ भवानी (पार्वती) को श्रद्धाहूप और शंकर को, जिन्हें भव भी कहते 
हैं, विश्वासरूप कहा है, और बताया है कि इनके बिना सिद्धहस्त छोग 
भी आन्तर्यामी प्रभ्नु के दशन नहीं कर पाते, अर्थात्‌ उन्हें अपनी ईदवरीय 
आत्म-शक्ति का ज्ञान नही हो सकता । भवानी को श्रद्धारूप क्‍यों कहा ? 
भवानी पूव॑जन्म में सती थीं । आत्मविईवासी शिव अपनी अनुभूति के आधार 
पर सती को राम-विषयक महत्त्व की बात सुनाते है। सती को उनके कथन 
में श्रद्धा नही हुई--उसकी सत्यता में सन्देह हुआ । श्रद्धाहीन को अपना 
'सन्देह मिटाने के लिए केवल एक यह उपाय रहता है कि वह स्वयं तदु- 
“विषयक अनुभव करके देख ले। इसलिए शिव श्रद्धाहीन सती से कहते हैं--- 
“जो तुम्हरे सन अस सन्‍्दवेहू, तो किन जाइ परीक्षा लेहू (* 
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सती परीक्षा करती है और अनुभव के द्वारा रघुओर के प्रभाव को जान 
जाती है। तत्पश्चात्‌ संयोग-दश अपने प्रिता राजा दक्ष के यज्ञ में अपना 
तन त्याग कर पार्बती नाम से उत्पन्न हो, शिववरण के हेतु उग्र तप करती' 
है, जिसके फलस्वरूप उसका शिव के साथ विवाह हो जाता है। अब यह 
पावंती वह सती नही रही, जिसे अनुभूति-सिद्ध शिव के वचनों में श्रद्धा नहीं 
थी । अब वह श्रद्धावान भवानी बन गई है और शिव से कहती है--- 


“तब कर अस विमोह अब नाहीं, रासकथा पर रुचि सनमाहीं । 


यहाँ शिव को 'भ्रुजगराज-भूषण” और 'सुरनाथ” कहा है। (भ्रुजग 
अथवा भुजंग ) सुनते हो हमारे मन मे सपे नामक जीव की झाँकी उठ खड़ी 
होती है। उसके भावार्थ पर बिलकुरू ध्यान नहीं जाता। इसके तीन कारण 
हैं--एक तो मनुष्य साधारणतः स्वभाव से स्थूल-द्रष्टा होता है, न कि तत्त्व 
द्रष्टा ; दूसरे, टीकाओं आदि में तत्वार्थ पर क्वचित ही विचार किया जाता 
है; तीसरे, हम शिव की उन्हीं मूर्तियों से परिचित रहते हैं, जिनके गले में 
सप॑ लिपटे दिखाई देते हैं। इस तरह की मू्तियाँ बनाये जाने के दो कारण 
प्रतीत होते हैं। एक तो यह कि मूतिकार सामान्यत: अपने हारा निर्मित 
की गई मूर्ति में स्थूल पदार्थ का ही प्रदर्शन कर सकता है---अद्॒व्य सुक्ष्म 
तत्त्व का नहीं ; और दूसरे कारण का सम्बन्ध है, ध्यानयोग से । ध्यान-योग 
की जो चरम-सीमा है, वहीं शिव की मूर्ति में व्यक्त की जाती है। ऐसे समा- 
घिस्थ थोगी के शरीर पर यदि दीमक की मिट्टी का ढेर चढ़ जाय, या उसके' 
शरीर में सप भी लिपट जायें, तो भी उसका ध्यान विचलित नहीं होता । 
ध्यान-योग की इसी चरम-सीमा का प्रदर्शन कलाकार दिव की गदंन आदि 
में सर्पों को लपेट कर किया करते हैं। इस प्रक्रर के प्रदर्शन के द्वारा इस में 
सन्देह नहीं, वैयक्तिक उत्क्ृष्टता की शिक्षा निहित रहती है। पर, समाज 





१९, सानस, बा० काँं० १०८) ७-८ । 
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में रहकर कर्म करने वाले कर्मयोगी के लिए उसमे कुछ व्यावहारिक विशि- 
डटता की झलक नहीं आती । जीवन वही है, जिसमे लोक और परलोक 
दोनों की सिद्धि हो। इस हेतु ध्यान योग (अर्थात्‌ ज्ञान-योग) और कर्म-योग 
दोनों के यथोचित प्रयोग की आवश्यकता होती है, जैसा कि गीताकार ने 
कहा है कि ज्ञान-योग और कर्म-योग में भेद बताने वाले छोग बालकों के 
समान मूर्ख होते है ; पंडितों की दृष्टि में उत दोनों मे कोई भेद नहीं है-- 
“सांख्ययोगी पृथक्‌ बाला: प्रवदन्ति न पण्डिता:” |” शअ्वत:ः ज्ञान और कर्म 
दोनों की दृष्टि से भुजग” का भावार्थ ही महत्त्वपूर्ण है। यह भावार्थ 
क्या है ? 

'भुजग” तथा उसके पर्यायवाची शब्द 'सपं' के धात्वर्थ पर विचार 
करने से स्पष्ट होता है कि वे दोतों अथवा प्रगतिवान सृष्टि 
(एत्रणपर०णथाए 0 तजाथगएर० ४०7०) के प्रतीक हैं | कैसे ? 

पहले 'सप” को लीजिए । 'सप॑' 'सृप' धातु का रूपान्तर है। 'सृ' का 
आर्थ है 'गतिवान होना” (६0 ;70ए८) तथा 'सृप! का अर्थ है 'सरकचा' 
(।0 ८००५7! ; ४०0 ०८८८०) । इसी कारण “सं: का अर्थ होता है 'घुमाव- 
दार गति' (छफकेंग8 ४7000) | सृष्टि के विकास के विषय मे भी वैज्ञा- 
मिकों का कहना है कि उसकी गति उन्नत चक्र के रूप में बतंती रहती है । 

इसी तरह 'भुजग' को देखिए। भुजग' का प्रथक्‍्करण तीन प्रकार से 
होता है--( १) भ्रु+ज-ग ; (२) भ्रु+जग ; (३) भ्रुज+ग । 'भु और 
'ज” दोनों उत्पत्ति-सूचक वर्ण है और ग' गति सूचक है । अतः 'भुजग' 
का एक अर्थ तो हुआ 'गतिवान उत्पत्ति या “गतिवान रचना" (वएशद्घापंट 





२०. गोता ५४४। 

२१. भिड़े कृत 'संस्कृत-अंग्रेज़ी कोदा'। 

२२. भूजंग' का अन्त्याक्षर गा गति का उसी प्रकार अर्थवाचरी है, 
जिस प्रकार ख गा का गा है। ख-आकाश ; गर-गतिवान; इसलिए 
खग+>-पक्षी । 
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>ट्व४०० ०० ७०7०) और दुसरा अर्थ निकलता है 'भ्रुज+ग' से । 
'भ्रुज” के दो मूल अर्थ हैं। एक में "भोग! (८६णुं०फ्घ००८४ 67 ४परिवपंा8) 
का भाव है, और दूसरे में शासन अथवा नियंत्रण” (0 एपॉ८ 07 ६० 
80एथ2-77) का ।* इस दृष्टि से भी 'झुजग' से 'प्रगतिवान संसार का भोग 
या नियंत्रण” का बोध होता है। 

'भुजग” जब प्रगतिवान संसार है, तब “भुजगराज” कौन हुआ ? वही 
पूवं में कथित अशुन्य शून्य कल्पितम्‌” स्थिति, जो अहंरूप 'शेष' कहाती 
है । यही 'शेष' प्रवृत्त ह।कर प्रवर्तित चक्राकार में रचता हुआ स्थूछाकार होता 
जाता है, जिसे सृष्टि कहते है, और जब इस स्थूछाकार सृष्टिरूपी वृत्तियों 
से निवृत्त होने का मार्ग पकड़ा जाता है, तब भी अन्त में वही शेष” रह जाता 
है | मूल भावार्थ वाला यही शेष है, जो बाद में सर्पों का राजा दोष' या 
'शेषनाग” कहा जाने लगा और छिव के अंग का भूषण बना दिया गया। 
यथार्थ में शिव-संज्ञा का भूषण है--निवृत्ति-सूचक यह अहुं-शेष वाली अन्तिम 
स्थिति। यही अहुं-शेष सव॑ सृष्टि का स्वामी और मानव-जीवन का आभूषण 
है । इसोलिए शिव को शेष सर्वेश आसीत आनन्दवन”, एवं भ्ुजग राज-भूषन 
सुरनाथ' कहकर तुलसी ने मानव-जगत्‌ के सम्मुख शिव-संज्ञा का सर्वोच्च 
आदशों प्रस्तुत किया है, ताकि हर मनुष्य सृष्टि में यथाविधि बतंता हुआ 
निवृत्ति-मार्य को न भूले | इस तरह तुलसीदा प्जी ने काम' में निष्कामित्री, 
अथवा प्रवृत्ति में निवृत्तिगामिनी आत्मगत प्रगति की प्रतिमा शिव-संज्ञा 
में प्रदर्शित की है । आत्म-विश्वसिनी यह शिव-संज्ञा तभी फलीभूृत हो सकती 
है, जब सतीरूप सन्देहात्मक (डांवाडोल) प्रकृति-दग्ध होकर अचल पर्वत- 
पिता की अडिय पुत्री रूप पावंती (भवानी) बन उसकी श्रद्धाल भक्तिन 
हो जाये और उससे (अपनी आत्मा से) “पुनीत राम” की 'गुनगाथा, सुनने 
के लिए उत्सुक हो--“कह॒हु पुनीत राम गरुत गाथा ।” यह क्‍यों ? इसलिए 
'कि उन गुणों को जानने से राम के उन कर्मो का ज्ञान होता है, जिनके फल- 


२३. भिड़े कृत 'संस्कृत-अंग्रेज़ी कोश । 
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स्वरूप वे स्वयं संसार में यश के भोक्ता हैं और तदनुकूल कमेशील श्रोता 
को भी यशस्वी बना सकते है-- 


वरनहु रघुवर विसद जसु, श्रुति सिद्धान्त निचोरि। 


प्रकृति और आत्मा का जब इस प्रकार संयोग होता है, तब शिव 

(व्यक्तिगत आत्मा) ओर ब्रह्म (सर्वव्याप्त आत्मा) अभिन्न हो जातो है। 
उधर से ब्रह्म] कहता है---“अहं ब्रह्म', तो इधर से शिव बोलता है--'शिवो5ह' । 
यह है, नर से नारायण बनाने की सामथ्य॑ रखने वाला तुलसी का 
पथनायक शिव, जिसकी दृष्टि में अवतार-रूप भगवान्‌ की भक्ति का पालन 
करना आवश्यक होता है, जैसा कि तुलसी ने शिव के मुख से ही कहलवाकर 
इस छन्द में व्यक्त किया है-- 

“मुनि धीर जोगं। सिद्ध संतत विमल मन जेहि ध्यावहीं । 

कहि नेति निगम पुरान आगम जासु कीरति गावहीं। 

सोइ राम व्यापक ब्रह्म भुवन निकायपति साया धनों॥ 

अवतरेउ अपने भगत हित निज तंत्र नित रघुकुलमनी ॥ 


(ख) पथिक का आत्म-ब्रत(ए०४७)--न्रत की परिभाषा और उसकी 
अनेकता 


सामान्यतः व्रत उस नियम-बद्ध साधना को कहते हैं, जो किसी लक्ष्य- 
वेध के हेतु की जाती हो | संसार मे दो प्रकार के मनुष्य होते है--एक 
दुष्पत्ति के, और दूसरे सद्वृत्ति के । दुष्वृत्तिवालों का लक्ष्य निम्नस्तर 
का होता है, इसलिए उनके ब्रतों की अन्तर्भावना भी निम्नस्तरीय होती है, 
और जो सदृवृत्तिवाले होते हैं, उनके व्रत सद्भावना-युक्त होते हैं । 

तुलसी धरमंनिष्ठ थे । वे अपने तथा समाज के जीवन में पवित्रता छाना 
चाहते थे। दूसरे छाब्दों में, आत्म-सुधार और समाजोद्धार ही उनका 
२४. सानस, बा० काँ० १०९१ 
२५, सानस, बा० कां० ५०, छन्द। 
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लक्ष्य था। इस प्रकार के श्रेयस्कर लक्ष्य के हेतु जो साधनाएँ कौ जाती हैं, 
उन्हें कई नामों से पुका रते हैं; जैसे--संकल्प, तप, व्रत, प्रतिज्ञा या प्रण आदि। 
«चूँकि मनुष्य शरी र-मन-आत्मा का सथोग रूप होता है, इसलिए उसके 
ब्रत भी उक्त तीनों अगों से सम्बन्धित रहते है । तुलसी के ब्रत इन तीनों 
से सम्बन्धित थे, क्‍यों कि हर॑धर्मनिष्ठ छोक-सेवक उक्त तीनों अगों को 
स्वस्थ और सुथ्यवस्थित रखना परमावव्यक समझता है । इन तीनों को सुव्य- 
वस्थित रखने की धर्म-शांस्त्रों मे अनेक क्रियाएँ देखने को मिलती हैं । उन 
सब का प्रयोग, करना हर मनुष्य के लिए असम्भव होता है ; इंसलिए विद्वान 
साधक अपने-अपने अनुरूप केवल कुछेक आवश्यक प्रयोगों से सन्‍्तोष कर लेते 
हैं। इस प्रकार के निवान्त आवश्यक प्रयोगों का उल्लेख कई मान्य आचार्यों 
ने अपने भ्रन्‍्थों में पूर्वकाल ही में ऋर दिया है। उदाहरणार्थ--महंषि पात- 
खझलि ने अपने योग-दर्शन मे पाँच नियमों और पाँच यमों का उल्लेख किया 
है। हमारी समझ के अनुसार नियम वे प्रयोग है, जो हर मनुष्य को करना 
चाहिए, चाहे वह समाज में रहे या केवल अकेला; और यम वे प्रयोग हैं, 
जो समाज में रहने वाले हुर एक को करना आश्यक होता है। वे नियम 
और यम ये है :--- 

“शौच सनन्‍्तोष तपः स्वाध्यायेश्वर प्रणिधानानि नियमा””* अर्थात्‌ू--- 
शोच (पवित्रता), सन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय और ईश्वर-प्रणिधान (ईइवर--- 
चिन्तत---(776८०7६७४४0०) ये पाँच नियम है, और 


“अहिसा सत्यास्तेव. ब्रह्मचर्यापरिग्रहययस: ४ 


अर्थात---र्भाहसा, सत्य, अस्तेय (चोरों नहीं करन), ब्रह्मचर्यं और अपरिय्रह 
(त्याग) ये पाँच यम है । 
जिन नियमों और यमों का उल्लेख पातश्जलि ने किया है, उन्हीं का 





२६- योग दहन २।३२। 
२७. वही २॥३०। 


तुलसी की क्रान्ति-पोजना ३३७ 


वर्णन कुछ हेर-फेर से महर्षि बेदव्यास ने गीता के सोलह॒वें अध्याय में किया 
है । वे ये है--- 

(१) अभय, (२) सत्तव-संशुद्धि (आत्म-पु्धि), (३) ज्ञान-योग- 
व्यवस्थिति, (४) दान, (५) दम, (६) यज्ञ, (७) स्वाध्याय, (८) तप, 
(९) आंत, (आन्तरिक सरलता), (१०) अहिंसा, (११) सत्य, (१२) 
अक्रोव, (१३) त्याग, (१४) शान्ति, (१५) अपैशुत (किसी की चुगलीं 
या निन्दा न करना), (१६) दया (१७) अलोलपता, (१८) मार्दव 
(विनम्रता), (१९) अनहुंकार या छज्जा (7०0 57) (२०) अचपलता, 
(२१) तेज, (२२) क्षमा, (२३) धृति, (२४) शौच, (२५) अद्रोह और 
(२६) निरभिमानता ।* 

व्यासजी कहते है कि यही सब दिव्य पुरुष की दिव्य संपदा है (संपद॑ 
दैवीमभिजातस्य) और इस दैवी संपदा में युक्त मनुष्य मोक्ष (दैवी संप- 
द्विमोजश्नाय) का अधिकारी हो जाता है । 

तुलसी की साहित्यिक कृंतियों तथा उपलब्ध जीवनी से यही प्रकट 
होता है कि वे उपयुंकत विविध गुणों के वब्रतघारी थे । सच पूछा जाय, तो 
धर्मनिष्ठ मनुष्य का जीवन ब्रतों का एक समुच्चय-रूप ही हुआ करता 
हैं; परन्तु बहुधा होता यह है कि वह किसी एक ब्रत को प्रधान रूप से 
पकड़ लेता है, और उसी एक के भली-भाँति अनुपालन से दूसरे अपने-आप 
सधते जाते हैं, क्यों कि प्राय: सभी एक दूसरे से सम्बन्धित रहते है । उदा- 
हर-स्वरूप गांधी का मूलब्नत सत्‌ (सत्य) था और अहिसा उसका अभिन्न अंग 
था यह हम पहले कह आये है । इस एक के अनुपालन के हेतु उन्हें अभय, 
ईइ4र-चिन्तन, यम-नियमादि सभी का पारकूत करना पड़ता था। ब्रत- 
समुच्चय की सत्यता उनके इस कथन में निहित है। वे कहते है “मेरा जीवन 

२८. गीता १६१, २, ३। 

२९. वह! १६॥३। 

३०. वही १६॥५। 

२९२ 


३२८ क्रान्तिका री तुलसी 


ब्र॒तों पर रचा गया है।'' और ब्रत-एकत्व की सत्यता उन्होंने यह कहकर 
प्रकट की है कि “ब्रत में अपने को बॉधघना, मानों व्यभिचार से छूटकर एक 
पत्नी से सम्बन्ध रखता है |” वही बात यह कहकर दर्शाई है कि “व्रत 
का प्रतिपालन किले के समान होता है, जो भयंकर प्रल्ोभनों से रक्षा करता 
है। वह मानवी निरबंलवा और “ंदिग्धतारूपी रोगों का निवारण कर देता 
है ।* परन्तु “व्रत का धारण” उनका कहना है, “केवल उन्हीं सिद्धान्तों 
प्र आधारित हो, जो स्वमान्य हों---०४ 90 73 ०] प्रांएशाइबों ॥6०08- 
एरांगट्त 97 7ला0०४” ” “व्रत का यह अर्थ नही होता” बे कहते है “कि 
हम प्रारम्भ से ही उसका पूर्ण रूप से प्रतिपालन करने के योग्य हो जाते 
है, पर यह अर्थ होता है कि उसकी पूति के लिए हम मनसा-वाचा-कर्मणा 
निरन्तर निष्कपट चेष्टा करते जायें ।”*+ 


तुलसी का मूल-बत, आत्म-संशुद्धि 


जिस तरह धर्मनिष्ठ गाथी अनेक ब्रती, अथवा मूलतः: एककब्रती थे, 
उसो तरह तुछसी भी थे । तुलसी का मूल एकब्रत था,--आत्म-संशुद्धि' जिसका 
अभिन्न अंग था---/ईश्वर-चिन्तन', अथवा जैसा कि हम पहले कह आये हैं-.- 
“राम-रटन । तुलसी का यह “राम गांधी के 'सत्‌” का प्रतीक है। इसलिए 
यम, नियम, अभय आदि अन्य ब्रतों का उस राम-द्रत्त के साथ ही अंग- 
प्रत्यंगों के रूप में अनुपालन किया जाना उनके लिए भी स्वाभाविक ही था ॥ 

३१. यवेदा मन्दिर, पृ० ७५। 
((4०त ग॥ छ०म9८8 फछाप्रा080909 ण ४, 6०8१४ ४६ ०2४८ 62) 

३२. आत्मकथा १४३३९। 

रेड, >ए €बथणेए पहि (बल॑वे8०० वकाध्र०्ण) ?. 97. 

३४. यर्वदा मन्दिर से। ु 
९०. एक. ० ४, 5०7१7 के पृष्ठ ६२ पर उद्धरित। 

३५. बही। 


तुलसी को क्रान्ति-योजना ३३९ 


उन सब के विषय मे तुलसी के ग्रन्थों से अवतरण देकर प्रसार बढाना 
निरथथंक है; क्‍योंकि उन अवतरणों से केवल वही सैद्धान्तिक सत्यता 
प्रकट होगी, जो अन्य घामिक या नैतिक शाात्रों मे पाई जाती है। अतएव, 
हम यहाँ पर व्यावहारिक इष्टि से तुलसी के मूल राम-चिन्तन-ब्रत की 
उपयोगिता ही पर कुछ कहेंगे, क्‍यों कि सामान्यतः: छोग उस पर दकियानूसो 
अथवा अव्यावहारिकता को छाप छगगाकर उसकी अपेक्षा करते हुए पाये 
जाते है। 


चिन्तन का जीवन में महत्त्व 


चिन्तन का जीवन में कितना महत्त्व है, यह जानने के लिए एक रृष्टान्त 
लीजिए 'क' और “ख' नाम के दो पड़ोसी हैं। दोनों को पहनने के लिए 
सफेद-झक्क वस्त्र दिये । उनमें से “क' को सदा यह चिन्ता रहने लगी कि 
उसके वस्त्र मैले न होने पाथं, और उन पर कभी या कहीं कुछ मैल चढ़ 
गया हो, तो उसे किस तरह से निखार लिया जाय, इसका विचार (चिन्तन) 
भी उसके मन मे बना रहा । इसके विपरीत ख' ने इसकी चिन्ता नहीं 
की | परिणाम यह हुआ कि 'क' सदा ऐसे प्रयत्न (प्रयोग) करता रहा, 
जिनके फलस्वरूप उसके वस्त्रों पर मल नही चढ पाया, और इसका परिणाम 
यह निकला कि एक तो वह स्वयं प्रसन्न, सुखी एवं निरोग रहता था तथा 
दूसरे भी उसके साथ सम्पर्क रखने में वैसे ही प्रसन्न, सुखी एवं निरोग रहते 
थे; परन्तु ख' ने चिन्ता न रखने के कारण अपने उज्ज्वरू वस्त्र इतने 
गंदे कर लिये कि उनसे बदबू आने लगी, जिसके फलस्वरूप वह स्वयं तथा 
दूसरे अप्रसन्न दुखी या रोगी रहने लगे | यह तो हुआ 'क' का वस्त्र-शुद्धि के 
लिए मूलचिन्तन ) उसके बाद उस पर यह चिन्ता सवार होती है कि वह 
कौन-सा प्रयोग कब और कितना करे, जिससे उसका वस्त्र निर्मल रहे अथवा 
बने | कभी वह उसे केवल पत्थर पर पछाड्कर स्वच्छ कर लेना चाहता है, कभी 
केवल सोडे के पानी में डालकर, कभी साबुन रूगाकर, और साबनों में भी 
कभी सनलाइट, सोप के प्रयोग से और कभी टाठा कम्पनी ५०१ नम्बर 
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के साबुन से, इत्यादि । ये हुए मूल चिन्तन के पूर्तिकारक प्रयोग-विषयक्‌ 
विविध प्रकार के उप-चिन्तन । 


चिन्तन और प्रयोग दोनों की आवश्यकता 


जिस प्रकार वस्त्र-शुद्धि के चिन्तन और प्रयोग होते है और उनका 
वित्ररण तदूविषयक साहित्य में सिलता है, उसी प्रकार द्रीर-द्वि--पबक 
चिन्तन और प्रयोगों का विवरण दरीर-शास्त्र में, मन-शुद्धि-विषयक मन- 
शास्त्रों में तथा भात्म-शुद्धिविषयक धर्म-शास्त्रों मे प्राप्त होता है। जीवन 
में चिन्तलव्रत का यही महत्त्व है। उसके बिना जीदन-थुद्धि अथवा आत्म- 
शुद्धि के आवश्यक प्रयत्न या प्रयोग कदापि नहीं हो सकते । दूसरे शब्दों में 
चिन्तन आत्म-शुद्धि को सर्वप्रथम आवश्यक सीढी है ; परन्तु चिन्तनमात्र 
अथवा विचारमात्र से शुद्धि नहीं आती । उसके लिए प्रयोगों की आवश्यकता 
रहती हो है, अतः चिन्तन ओर प्रयोग--ये दोनों शुद्धि के आवश्यक अग होते 
हैं। धर्मशास्त्रीय एक दब्द 'ईदवर-प्रणिधान' ऐसा है, जिसमे हमारी समझ 
के अनुसा र, उक्त दोनों भागों का समावेश हो जाता है । किसी भी मान्य 
शब्द-कोश को उठाकर देखिए, तो विदित होगा कि 'प्रणिधान' छाब्द के 
माने-- (१) प्रयोग और (२) ध्यान या चिन्तन (ऋ्काबरं०४) 
होते है । इसलिए ईइ्वर-विषयक चिन्तन एवं तदनुकूल प्रयत्न 
(प्रयोग) करते रहने का ही नाम 'ईश्वर-प्रणिधान' कहाता है । च्‌ँकि 
उक्त चिन्तव और प्रयोग विविध प्रकार के होते हैं, इसलिए पातञ्जलि के 
पूर्वोक्त सूत्र मे उसका बहुवचनीय रूप 'ईइवर प्रणिधानानि' आया है। 


तुलसी के ब्रत में चिन्तन ओर प्रयोग का स्थान 


हम पहले कह आगे है कि ब्रह्म और ईश्वर में यह भेद है कि ब्रह्मसज्ञा 
अहं शून्य अथवा अह -विलीन निगृणावस्था को, और ईव्वर-संज्ञा अहं-युक्त 

३६, देखो पुर्वोल्लिखित 'शब्दार्थ पारिजात' और संस्कृत-अंग्रेज्ी 
कोश । 
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सग्रुणावस्था को कहते है, हा्लाँ कि आप को दोनों का प्रयोग बहुधा अभेद 
रूप से किया हुआ मिलता है। इस दृष्टि से यदि यह कहा जाय कि तुलसी 
का राम-ब्रत पात॒ख्ञलि के इस 'ईदवर-प्रणिधान' का ही पर्यायवाची है, 
तो गलत न होगा ; क्‍यों कि तुलसी का 'राम' भो, जैसा कि अभी कुछ पूर्व 
में उद्धरित 7नद से प्रकट है, एक ओर तो व्यापक ब्रह्म' है और दूसरी 
ओर, वही 'मायाधनी” होगे के कारण अववरित होकर सगरुण राम-रूप हो 
जाता है, ताकि उसके गरुणी का आश्रय लेकर उसके भक्‍त संसार-सागर 
को पार कर मुक्त रूप हों सके । इस तरह रामब्त के अन्तर्गत निर्गण- 
सग्रण-विषयक चिन्तन और गएरण-द्निप्यणा चिन्तन या प्रयोग दोनों का भाव 
आता है। जिस प्रकार गाधी का 'सत्‌' एवं अन्य मह॒षियों का यह ईश्वर 
अन्तस्थित आत्मा का द्योतक है, उसी प्रकार तुलसी के इस “राम' को 
समष्टि और व्यष्टिट दोनों की अन्तर्यामी आत्मा का द्योतक समझना चाहिए 
जैसा कि 'स्वान्त: स्थमीश्वरम के द्वारा उन्होंने मानस के प्रारम्भ में ही 
कह दिया है; अतएवय तुलसी के राम-ब्रत का अभिप्राय यही है कि नि्गुंण 
आत्मा के शुद्ध स्वरूप का चिन्तन रहे और साथ ही उसकी सम्रुणात्मक 
असीम शक्ति का अनुशीलद (निरन्तर चिन्तन और अभ्यास) होता रहे, 
जैसा कि उपरोक्‍त छन्द की प्रथम दो पक्तियो में प्रयोग किये गये 'ध्यावहि' 
और “कीरति गार्वाह' दब्दों का आशय निकलता है। 

स्थूल-सुक्ष्म-क्रम से ईश्वर-चिन्तन के विविध रूप और उनका समीक्षा- 
त्मक समर्थन--- 


(१) पूजा का महत्त्व 


चुँकि हम सग्रणी और सदरीरी है, इसलिए अनभ्यस्त होने के कारण 
हमारे लिए एकाएक किसी निगुंणी वा अद्वरीरी की कल्पना तक करता 
कठिन है, उस पर ध्यान जमाना तो दूर की बात रही! इसलिए पहुकछले- 
पहल तो हमें तत्सम्बन्धी योगियों की कही हुई बात पर ही श्रद्धा करनी 
होगी, और फिर आत्म-विद्वास के बल पर अभ्यास करते-करते सग्रुण- 
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स्थूल से निर्गेण-यूक्ष्म की ओर बढना होगा, जैसा कि अभी हिव-विषयक 
विवेचन के समय कुछ पहले बता आये हैं। हर दृश्यमान प्रत्यक्ष पदा्थ॑ 
स्थूलातिस्थूल सगरुण स्वरूप होता है। मनुष्य भी मानव-क्षेत्रीय एक ऐसा 
ही पदार्थ है। जिस मानव में ईश्वरीय (अथवा शुद्ध आत्मीय) गुणों का 
प्रत्यक्षीकरण उसके क्ृत्यों के द्वारा होता है, उसकी ओर अन्य छोगों का * 
खिंचाव अपने-आप होने लगता है, और वह॒ उनकी दृष्टि मे प्रेम-पात्र, 
सम्मानित और पृज्य बन जाता है । जिसमें जितना अधिक यह प्रत्थ+ी*रण 
होता है, उसी के अनुरूप उसको सम्मान प्राप्त होता है, इसे सभी जानत्रे हैं । 
इस स्वाभाविक सत्य को संसार में कोई भी मनुष्य किसी भी वर्ग या जाति 
का क्‍यों न हो, अस्वीकार नहीं कर सकता ! इस सत्य के अनुसार हिन्दुओं 
ने हस प्रकार के मानवों के दो विभागों में विभक्त किया--एक देव, जिनमें 
उक्त गुणों का प्रत्यक्षीकरण हो तो सही, पर कम मात्रा में हो, और दूसरे 
अवतार, जिनमें वह अधिकतम हो । ईश्वरीय ग्रुणों का प्रत्यक्षीकरण केवल 
पुरुष-वर्ग ही मे होता हो, सो बात नहीं है। वह स्त्री-वर्ग में भी होता है। 
इसलिए वे भी देवियों या जगत्‌-माताओं के रूप मे पृज्य होती हैं। ईश्वरीय 
ग्रुणों से सम्पन्न इन व्यक्तियों के प्रति इस पृजा-भाव की वृद्धि उनके परलोक- 
गमन के पश्चात्‌ विशेष रूप से होने लगती है, यह भी एक अनुभव-सिद्ध 
तथ्य है। उस समय उनका शरीर तो नहीं रहता, जिसकी पूजा को जा सके; 
पर उनकी यादगार में उनकी प्रतिमाएँ पूजी जाने लगती है। यथार्थ में न 
उनका शरीर और व उनकी प्रतिमाएँ पूजी जाती हैं, वरग उनके गुणों का 
स्मरण तथा पूजन होता है अथवा होना चाहिए । यह सब क्‍यों ? इसीलिए 
न कि हम भी चाहते हैं कि हम भी वैसे बने । 

ईइवरोय ग्रुणों का प्रत्यक्षीकरण केवल मानवों में ही होता हो, सो 
बात नहीं है । वे सृष्टि के प्रायः सभी पदार्थों में विविध प्रकार से प्रकट 
होते दिखाई देते हैं ; परन्तु उन्तमें से कुछ प्रधान पदार्थ हो उनकी महानता 
और उपयोगिता के कारश पृज्य माने जाते हैं ; जैसे---आकाश मे स्थित सूय॑, 
चन्द्रमा आदि तथा पृथ्वी पर स्थित गंगा, हिमाचल आदि, एवं वरुण, पवन, 
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अग्नि आदि पंच महाभूत । फिर कुछ ऐसी दिव्य शक्तियों का भी अनुमान 
लगाया जाता है, जिनका अधिष्ठान हम अपने अंग-प्रत्यंगों में करते है : जैसे--- 
मुख में अग्नि, हाथ मे इन्द्र आदि का । इसी तरह यज्ञ, मंत्र आदि क्रियाओं 
मे भी देवाधिष्ठान किया जाता है, जैसे---अमुक यज्ञ का अम्षुक देव, तथा 
अमुक मंत्र का अम्ुक देव कहा जाता है। इसके अतिरिक्त कुछ गुणों की 
पराकाष्ठा को कल्पना की जातो है और उसकी प्रदिष्ठा किसी कल्पनात्मक 
देव-विशेष पर कर ली जाती है, जैरे--गगेश बुद्धि-विवेक का शिरोमणि और 
सरस्वती विद्या-पारंगता मानी जाती है। सारांश यह है कि हिन्दु-संस्क्ृति 
के अनुसार ईदवरीय अथवा दिव्य शुणों का प्रेमपुर्वक सम्मान परंपरा से चला 
आता है और वह सम्मान तत्सम्बन्धी प्रतिमाओं की पूजा द्वारा प्रकट किया 
जाता है । पूजा यथार्थ में सम्मान-प्रदर्शत का ही नाम है। यदि पूजा के 
महत्त्व और देव-संज्ञा के विषय मे इससे भी अधिक जानकारी की इच्छा हो, 
तो पाठक मेरो पुस्तक “हमारा ध्मं और उसकी वैज्ञानिक रूपरेखा के चौथे 
अध्याय को पढें, जिसमें मैंने कहा है कि “वह (अर्थात्‌ पूजा) हादिक उमंग 
का साकार रूप है, और भावोद्गार की प्रत्यक्ष बही हुईं धार | स्वागत और 
आतिथ्य-सत्कार भी पूजा के रूप हैं ।--पूजा के विरुद्ध कड़ी-से-कड़ी समालो- 
चना करने वाले भी पूजा किये बिना नहीं रह सकते। वे भले हो समझे कि 
हम पूजा नहीं करते, परन्तु उनके नित्य के कार्य पूजा के द्योतक है ।” मात्त 
लीजिए, पूजा से घृणा करनेवाले क! मुसलमान के घर पूजा की विरोधिती उसकी 
पत्नी 'ख' नाम की है। 'ख” के भाई “ग' का तार आया कि वह 'क' और 'ख' 
से मिलने आ रहा है। समाचार पाते ही 'ख' घर की सफाई करने में जुट गई। 
भोजन के लिए उत्तम सामग्री मँगाली और बड़े प्रेम तथा रचि के साथ अपनी 
आर्थिक स्थिति के अनुरूप कई प्रकार का उत्तम उत्तम भोजन बनाया । इतने 
में गः आ पहुँचा। भाई को देखते ही 'ख' के नेत्रों मे प्रेमाश्रु भर आये; फिर 
उसने भाई के गले में पुष्पमाछा पहनाई तथा गदुगद हो उससे भेंट की । 
इसी तरह कुछ भिन्न प्रकार से 'क' ने भी 'ग! का स्वागत किया । क्‍या पूजा 
के विरोधी 'क' और 'ख' के ये कृत्य पूजा के द्योतक नहीं हैं ? पूजा में रहता 
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हो आर क्या है, प्रेम के प्रति ये हो हाव-भाव न, चाहें उसकी प्रतिमा 
आँखों के सामने हो या मन में ? फिर यह और देखिए। जब हम किसी 
की मृत्यु के पश्चात्‌ उसकी जयन्ती मनाते समय गाजे-बाजे का प्रदर्शन 
करते, ज्ुल्स निकालते, उसकी फोटो पर पृष्पहार चढाते, अगरबत्ती-गूग- 
लादि जलाकर खुशबूदार धुओं करते अथवा दीप मालिकाओं द्वारा हर्ष 
प्रकट करते है तब क्‍या यह पूजा नही है * इसी तरह पूजा के और भी 
कई एक ऐसे दृष्टान्त प्रस्तुत किये जा सकते है, जो प्राय' हर देश या 
जाति में पाये जाते है। जब पूजा के लक्षण सब जगह इस तरह विद्यमान 
है, तब समझ में नहीं आता कि यदि कोई प्रेम-हं-सम्मान-सूचक 
प्रदर्शानो द्वारा किसी दिव्यणण-सूचक देव की पूजा करे, तो उसमे दकिया- 
नूसी या अव्यावहारिकता क्‍यों कही जाती है ? वह तो स्वाभाविक हो है, 
क्यों कि सब को अपने जीवन में उक्त भावों को किसी-न-किसी प्रकार से 
प्रकट करना ही पढ़ता है। व्यावहारिकता तो उसमें इतनी ओत-प्रोत है 
कि उसके अनुपालन केबिना हमारा जीवन ही 

हम यथार्थ में आदि से अन्त तक नकल के पूतले है । चलना-बैठना, 
बोलना-चालना, खाना-पीना एक ओर, तथा पढना-लिखना, सोचना- 
विचारना दूसरी ओर--ये सब आखिर अधिकाशत: हम सम्मानित दूसरों 
ही से तो ग्रहण करते है। इसलिए, मानवता को बनाने वाले दिव्य गुणों 
को ग्रहण करने के लिए यदि हम किसी दिव्य गणी ऐतिहासिक 
ज्ीवात्मा की स्मृति मे उसकी प्रतिमा की, अथवा किसी आदी दिव्य शक्ति 
के द्योतक किसी कल्पनात्मक देव की प्रतिमा की, या किसी पदार्थ मे किसी 
अधिष्ठित दिव्य-शक्ति की पूजा या आराधना करे, तो क्यों बुरा कहा जाता है ? 
वह बुरा नहीं, पर जीवन का एक अनिवार्य आवश्यक अंग है| सम्भव है, 
यह कहा जाय कि देव-पूृजा की जरूरत हो क्‍या है, जब ईश्वर ही की 
प्राथंना से काम चल घाता है ; और यदि उसकी जरूरत ही समझी जाय, 
तो देवों की प्रतिमाओं की क्‍या आवश्यकता, जब कि बिना प्रतिमाओं के 
, वही काम्र बन सकता है ? इस शंका के समाधानाथं दो बातों पर विचार 
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करना होगा--(१) ईइ्वर की प्रार्थना करते रहने पर भी देव-पूजा 
आवध्यक है, और (२) बिना प्रतिमा के देव-पूजा असम्भव है । 

पहली बात का उत्तर आपको अशत' मेरो उक्त पुस्तक के इस कथन 
में मिलेगा, उस में मैंने कहा है कि “भर्म-ग्रन्थों मे देव-संज्ञा का स्थित 
रहना इसलिए भी आवश्यक है कि असीम और अथाह निराकार का 
स्वरूप-दर्शन एकबारगी होना असम्भव है। बहा का स्वरूप अगम एवं अथक 
है। ईश्वर भी, जिसमें ब्रह्म की स्थिति ठोस होती है, अनन्त है, फिर भी 
मनुष्य उसी को आदर्श मानकर बढ़ना चाहता है। इस अगम्य आदशं के 
किसी एक छोर को वह देखता है, और उसी की महत्ता पर मुग्ध हो, उसी 
के सदर्श होने की चेष्टाएँ करता है। उसी विजद्ञाल रूप भगवान्‌ के अंग- 
उपांग देव है। उस पूर्णता के वे विभाग-उपविभाग हैं। उस प्रचण्ड कान्ति 
की वे किरण-उपकिरण हैं। ग़ण-उदथि परमात्मा का एक कण भी प्राप्त करने 
के लिए मनुष्य को वर्षो की आवश्यकता होती है। इन्हीं-ग्रुणों को क्रमशः 
प्राप्त करने के लिए समानवर्गीय गण-विभाग की जरूरत पढती है। समान- 
वर्गीय गुणों का आरोपण देव-विशेष मे इसलिए किया जाता है कि जिससे 
उस देव-विशेष का भक्त उन समस्त गुणों को, या उनमे से किसी एक-दो 
को ही प्राप्र कर सके। मफलता-प्राप्ति का साधन-विभाग-र हस्य है, और 
यही विभाग-रहस्य है, जिसके कारण देव-स्थिति का महत्त्व है ।” उक्त 
उद्धरण से केवल कल्पतात्मक देवाधिष्ठान के महत्त्व पर प्रकाश पढ़ता है । 
इसलिए, उसी के साथ में पाठकों को पुनः उन दिव्य मानवों का स्मरण 
कर लेना चाहिए, जिनके कृत्यों म ईश्वरीय गुणों का असामान्य प्रत्यक्षी- 
करण हुआ या होता है, जिनके फलस्वरूप वे अपने जीवनकाल में, विशेष 
कर अपने जीवनकाल के पश्चात्‌, देव नाम से इसलिए पूजे जाते हैं कि 
मानव उनके गुणों का अनुकरण करना सीखें । ऐसे पुरुषों में राम, कृष्ण, 
हनुमान आदि को समझिए। 

दूसरे प्रइन के उत्तर में इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि चाहे किसी की 
प्रार्थना या पूजा करो, उसकी पूर्ति आपके सामने आये बिन्ता रहती ही नहीं। 


३४६ क्रान्तिका री तुलसी 


प्राथंनाएँ या वन्दनाएँ गरण-सूचक ही होती हैं ; इसलिए प्रार्थनीय सम्ुणी 
और साकारी ही होता है। निगंणों का अनुमान तो सग्रुणों के कारण किया 
जाता है ; अतएवं सग्रुणी को.प्राथंना करते समय उसकी,साकारी प्रतिमा 
अपने-आप प्रार्थी के अन्तर्नेत्रों के सामने आ झलकती है, भले ही उसकी वह 
झाँकी प्रार्थी की केवल कल्पना पर आधारित हो । अब यदि कोई भावुक 
उसी कल्पना को किसी पत्थर था पत्र पर अकित कर ले, तो क्‍या हानि ? 
इस वरह हर प्रार्थी को, चाहे वह हिन्दू हो या मुसलमान, ईसाई हो या 
पारसी, प्राथंना करते समय किसी सग्रुणी या सम॒ुणी-साकारी प्रतिमा 
का आश्रय लेना ही पडता है, भले हो वहु प्रतिमा उसके अन्तर में 
ही हो। 


(२) जप और उसका महत्त्व 


राम-चिन्तन-व्रत का पूजा” सब से प्रथम और स्थूल स्वरूप है, जिसकी 
साधना मे शारीरिक स्थूल अवयवों का विशेष भाग रहता है। इसीलिए 
आप देखते हैं कि तुलसी ने मानस में न केवल मुनि-ऋषियों, ग्रुरु-विप्रों, 
माता-पिता आदि मानवो की, बल्कि हनुमान, गणेश, शिव, सीता आदि तथा 
अन्य अधिष्ठित देव-देवियों की यथावकाश दन्दनाएँ की है तथा उन्हें पूज्य 
कहा है | इससे कम स्थूछ रूप है, कीत॑न या ग्रुणानुवाद करना । इसके दो 
रूप होते हैं--एक कथन, जो वाणी का व्यापार है; और दूसरा, श्रवण, जो 
कानों का व्यापार है। चूँकि इस चिन्तनब्रत के पालन में कर्मेन्द्रियों कौ 
अपेक्षा ज्ञानेन्द्रियों की प्रधानता रहती है, इसलिए यह ॒प्रथमरूप की अपेक्षा 
कम स्थूल हुआ । कीर्तन या ग्रुणानुवाद करने में विस्तार अधिक रहता है । 
वही विस्तार जब संक्षिप्त कर लिया जाता है, अथवा जब उसे साररूप में 
कहने-सुनने लगते हैं, तब वह स्तोत्र, सुत्र या मंत्रों के नाम से प्रकट किया जाने 
लगता है। इसमे भी अधिक सूक्ष्म रूप तब होता है, जब केवल नाम का जप 
किया जाता है, जैसे--राम-नाम का जप, जो अपनी महत्त्वपूर्ण अति सुक्ष्मता 
के कारण तुलसी के द्वारां 'महामंत्र” कहा गया है--महामंत्र जोइ जपत 
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महेसु ।! साधारणतया इसी को तुलसी की राम-रटन कहते हैं. क्योंकि 
मानस में, विशेषकर उसके प्रारम्भ में उन्होंने राम-नाम-जपन की महिमा 
विविध प्रकार से कहकर दर्शाई है। इस जप-ब्रत की कदाचित॒, पूजा-ब्रत की 
अपेक्षा अधिक कदट्ठ आलोचना की जाती है। उसे लोग नीरस',, निरथंक 
और दिखावटी कहते हैं ; इसलिए अब थोड़े समय के लिए उसी पर ठहर 
जाइए, और देखिए कि उसके विरुद्ध की जानेवाली आलोचनाएँ तथ्यहीन 
और उपेक्षणं,य है या सारमयी और आदरणीय । 

यद्यपि मैं जप-विद्या का न तो आचार्य हूँ नसाधक, न मुझे किसी आचाय॑ 
या साधक की सत्संगति का छाभ मिला है, और न मैंने तत्सम्बन्धी कोई 
ग्रन्थ ही पढ़ा है, वथापि कुछ थोड़े मनन या अभ्यास के आधार पर सुझे 
पाठकों के सामने यह कहने में कोई संकोच नहीं होता कि राम-जप से 
शरीर-मन-आत्मा ठीनों स्वस्थ रखे जा सकते हैं, ओर फलत: साधक को 
सुख-लाभ भी प्राप्त हो सकता है, जो सारी विद्याओं, आकांक्षाओं या धर्मो 
का मूल है। परन्तु, यह तभी हो सकता है जब वह विधिवत किया जाय । 
विधिवत कहने से मेरा यह आह्यय नहीं कि उसके करने मे रूढ़ियाँ या 
दिखावटीपन बर्ता जाय, जैसा कि प्रायः सभी धार्मिक कार्यो में बहुधा देखा 
जाता हैं। मेरा वात्पयं यह भी नहीं है कि तदृविषयक आचार्यो या साधकों 
की बताई हुई लीक-रेखाएँ रूढ़िवाद के नाम पर सम्पूर्णतः त्याज्य मान छी 
जाये। अभिप्राय केवल इतना है कि यदि आप सचमुच ही राम-जप के महत्त्व 
को जानने के इच्छुक हैं, तो सबसे पहले शान्तचित्त से उस विषय के ज्ञाताओं 
के निर्देशों को सुनिए और समझिए। इसके पश्चात्‌ यदि तदूविषयक अभ्यास 
करते समय आपको पूर्व में निर्धारित किसी विधि की उपयोगिता में सन्देह 
या अरुचि हो, तो उसके स्थान में दूसरी उपयुक्त विधि का प्रयोग करने से 
कोई हामि नहीं । मुझे स्वयं अपने किचित्‌ विचार या अभ्यास के द्वारा 
राम-जप की व्यावहारिक उपयोगिता (?७८४८७ छथा८)) का जो 


' फप्यकब! साकमधत अपकानया गजब 2. 


३७. सानस, बा० का० १८॥३। 
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आभास हुआ है, वही मै आप के सामने सक्षिप्त रूप में रख देता चाहता 
है। 
मानस के प्रारम्भ में तुलसी ने राम-नाम-जप का महत्त्व बताते समय 
बीच-बीच मे राम-नाम-स्मरण (सुमिरत) सम्बन्धी विचार भी प्रकट 
किये हैं। उनके पढ़ने से' पाठक को ऐसा' प्रतीत होता है कि तुलसी ने 
जप और स्मरण में कोई भेद नहीं रखा । उदाहरणार्थ यह देखिये -- 

“चहूँ जग तीन काल तिह लोका, भए नाम जपि जीव विसोका । 

ओर 

“नाम कामतरु कार कराला, सुसिरत समन सकल जग जाला।* 

परन्तु सच बात यह है कि जप और सुमिरन (स्मरण) में भेद है । 
स्मरण” से ज्ञात होता है कि स्मरण-कर्त्ता स्मरण के पहले बेसुध या अचेव 
था, अर्थात्‌ भुला हुआ था। किसी भूली हुई वास्तविकता की एक ही बार 
सुध या याद आ जाना ही स्मरण” कहाता है । इसलिए कुछ स्थान ऐसे 
है, जहाँ तुलसी ने 'सुमिरन! अथवा उसका कोई दूसरा पर्यायवाची शब्द 
कहकर उन लोगो की ओर संकेत करना चाहा है, जो राम को भूल गये हैं, 
और बताया है कि यदि ऐसे बेसुध मनुष्य भी एक बार राम का स्मरण 
करल, तो वे भी बिना श्रम के भव-सिन्धु या जग-जाल से बचे जाते है। यह 
तो प्रभाव है एक बार ही राम-स्मरण का ; परन्तु यदि उसका स्मरण बार- 
बार अर्थात्‌ जाप किया जाय, तो जापक को कोई शोक नहीं होता और अंत 
में वह मोक्ष-पद तक को पा खकता है। जिस प्रकार किसी मरणासन्न 
बेसुध रोगी के लिए डाक्टर का इस्जेक्शन था वैद्य की दवा की एक मात्रा 
उसे चेत में लाने का काम कर जाती है उसी प्रकार जग-जाल में फेसे हुए 
बेसुध मनुष्य के लिए राम-नाम का एक बार का ही स्मरण काम का होता 
है--राम का नाम लेते ही वह होश में आ जाता है। आप कहेंगे, यह 
असत्य है--कोरी धर्मान्यता भरी कल्पना मात्र है। नही, उसमें उतनी 
ही प्रबछ सत्यता है, जितनी डाक्टर के जरा से इन्जेक्शन या वैद्य की स्वल्पाति- 
स्वल्प मात्रा में । उदाहरण स्वरूप--मान छीजिए कि एक बालक खूब रो 
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रहा है। माता चुपकाती है, पर वह चुप नहीं होता, बल्कि और अधिक 
झल्ला-झल्ला कर माता को और अपने-आप को नोच-नोच डाछे जा 
रहा है। इतने में आप आये । आपने कोई ऐसी आवाज कर दी, या कोई 
ऐसी चीज उसके सामने दिखा दी कि उसका ध्यान (मन) रोने की ओर से 
उचट कर उस नवीन घ्वनि या पदार्थ की ओर पहुँच गया । बस |! बालूक 
का रोना वत्काल बन्द हो गया |) अब आपने देखा कि बालक का मत तो 
उचट गया, परन्तु वह कहीं पुन. वही उत्पात न करने छगे, इसलिए आप 
उस घ्वनि या वस्तु का प्रयोग पूवेवत्‌ बार-बार उसके सामने करते जाते 
है। परिणाम यह होता है कि बालक रोना भूल जाता है, उसका मन आपके 
द्वारा प्रस्तुत की हुई ध्वनि या वस्तु में लग जाता है, तथा उसमें मत लग 
जाने से वह पुनः हँसने-खेलने लगता है | दूसरा उदाहरण ली।जिए--किसी 
अम॒ह्य पीड़ावद् आप आतंनाद करते हुए कराह रहे है इतने में आप का कोई 
एक दूर का प्रेमी रिबइ्तेदार एकाएक आपके सामने आ पहुँचा । उसे देखते 
ही आप की कराह तुरन्त बन्द हो गई । क्‍यों? इसीलिए न कि आप का 
मन दूसरी ओर चला गया ? फिर जब तक आप का मन अपने प्रेमी 
अतिथि की बातचीत में रूगा रहा, तब तक आप की कराह बन्द रही-- 
तब तक आप अपने दु:ख को भूले रहे और चित्त को शान्ति मिली, अर्थात्‌ 
उस समय तक आप दु:ख से मुक्त रहे । इत दृष्टान्तों से तो, आप कहेंगे, 
यहो विदित होता है कि मन को आपत्ति-ग्रस्त स्थिति से हटाकर आपत्ति- 
हरण स्थिति में छाने का साधन कोई ऐसा स्थूल-वाह्य पदार्थ हो सकता है, 
जिसका प्रस्तुत होना किसी दुसरे के आधीन रहता है। तब फिर इस शंका के 
निवारणार्थ तीसरा दृष्ठान्त लीजिए । मान छीजिए-उक्त कराहनेवाला रोगी 
एक विद्यार्थी है--वह किसी छात्रालय ( होस्टल) के कमरे में पड़ा हुआ व्या- 
कुलता से छटपटा रहा है । ' स्मरण हो आया--- 
पिता को दुलारभरी मृति झलक उठी । इस विचार के आते ही कराह एक- 
दम बन्द, हो गई और उस समय तक स्थिर रही, जब तक कि वह सहृदय 
पिता के विषय में इधर-उधर के विचार दोड़ाता रहा, अर्थत्‌ जब तक 
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उत्त का मत उस ओर रूगा रहा । आप कहेंगे, पिता की याद अपने-आप 
आईं सही, पर वह इसलिए आई कि उस का अपने पिता के साथ साक्षात 
सम्पर्क रह चुका था । राम का स्मरण कैसे हो सकता है, जब राम को रोगी 
विद्यार्थी ने कभी देखा ही नही, सम्पर्क की बात तो दूर रही । ठोक है; पर 
राम के विषय में, अथवा यही कहिए, ईहवर के विषय मे, उसने सुना तो 
अवध्य है; और बह भी क्या सुना है? यह कि वह बड़ा दयालु प्रेमी आदि 
हैं। सुनी हुई बात की याद और झाँकी दोनों रोगी के मन मे उठ आना 
कोई आइचयैजनक बात नही है, क्‍यों कि हम सब के मन में सोते समय 
स्वप्त में या जागते समय ऐसी अनेक कल्पतनाएँ और झाँकियाँ आया करती" 
हैं। यदि आप मानस में कथित, अथवा इसी पुस्तक में कथित राम कौ 
व्याख्या को भूले नहीं हैं, तो राम एक भाव है, चाहे उस नाम का कोई 
व्यक्ति-विशेष ही क्‍यों न रहा हो, ओर भावों का मनुष्य के मन में उठता 
स्वाभाविक होता ही है । इस तरह यह निरविवाद सत्य है कि संकट-ग्रस्त 
मनुष्य के मत में कभी अपने-आप और कभी देखौ या सुनी हुई बातों के 
आधार पर शोकहारी सूक्ष्म भाव उसी तरह उठा करते हैं, जिस तरह 
किसो मनुष्य के मन में दुःखकारी मोहात्मक या पापात्मक भाव उठते है ॥ 
फिर, हिन्दू संसक्ृति में पले हुए मनुष्य के मत्त में परम्परा से सुने हुए 
राम का भाव उठ आना, अर्थात्‌ स्मरण हो आना उतना ही सुलभ, सुखद 
वा स्वाभाविक है, जितना मुसलिम संस्कृति में पले हुए मुसलमान के लिए 
अल्लाह का नाम होता है। इस तरह मन का एक स्थित्नि से उचचट कर 
दूसरी स्थिति मे पहुँचना ही उस स्थिति का 'स्मरण” हुआ और पहली 
स्थिति का विस्मरण, छोप या अन्त। स्मरण बुरी स्थिति से अच्छी 
स्थिति को पहुँचा सकता है और अच्छी स्थिति से बुरी स्थिति को भी 
प्रन्तु, मानवता के क्रान्तिकारी उपासक की चेष्टा तो सदा यही रहती 
है कि मातव-मात्र संसार में बतंता हुआ सांत्तारिक दुःखों से मुक्त होकर 
सुत्ष का भोक्‍्ता हो। इसी भावना से प्रेरित होकर तुलसी ने राम-ताम 
जप और राम-ताम-स्मरण के विषय को छेड़ा है, और स्मरण से होनेवाले 
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लाभ के विषय में कहा है कि राम का स्मरण आते ही मनुष्य का जाग- 
तिक दुःख तत्काल समाप्त हो जाता है, चाहे वह एक क्षण के सहस्रांश के 
लिए ही क्‍यों न हो । ये हैं उतके तत्सम्बन्धी कथन--- 


१, नाम लेत भव-सिन्ध सुखाहीं । 

२. सेवक सुमिरत नाम सप्रीती बिनुश्रम प्रबल मोह दलूजीती । 
३. सुमिरत शमन सकल जग जाला । 

४. सुमिरत सुलभ सुखद सबकाहु, लोक लाहु परलोक निबाहू । 


'लोक छाहु परलोक निबाहु' का तात्पय॑ यह है कि स्मरण में डाक्टरी 
इन्जेक्शन या वैद्य की मात्रा के समान वह जादू सरीखा तत्कालोन प्रभाव 
रह॒वा है कि सर्वप्रथम तो वह लोक-दु.ख में डूबे हुए को बचा लेता है, और 
फिर जब वह इस तरह बच जाता है, तब उसे अपना परलोक निबाहने 
अर्थात्‌ भविष्य सुधारने का अवकाश भी मिल जाता है। 

परन्तु मन तो बड़ा चंचछ होता है--उसका एक स्थान पर स्थिर 
रखना वैसा ही कठिन होता है, जैसे वायु को रोकना-- तस्याहं निग्नहं मन्ये 
वायोरिव सुदृष्क रम्‌ । इसलिए एक ही बार स्मरण कर लेने से काम नहीं 
चलता । रोगी को इस्जेक्दान या मात्रा से बचा लेना एक बात है और 
उसे रोग से मुक्त करना दूसरी बात । मात्रा या इन्जेक्शन के बाद यदि 
उपचार बंद कर दिया, तो रोग फिर ज्यों-का-त्यों । इसी तरह यदि स्मरण 
बन्द कर दिया, तो वही जग-जाल या भव-सिन्धु फिर जहाँ का तहाँ। 
गरज यह कि स्मरण पुनः-पुन: होता रहे, तभी यथार्थ लाभ हो सकता है--- 
तभी भीषण लोक-दुःख से मुक्त हो सकते है। इसी बार-बार स्मरण का 
फल बताने के हेतु तुलसी ने ये पंक्ितयाँ लिखी हैं-- 


“सुमरि पवनसुत पावन तामू, अपने बस करि राखे रामू। 
अवर अजामिल गज गनिकाऊ, भए मुकुत हरि नाम प्रभाऊ।॥ 


अदा #एमएमा कातकनका ७माजट का पेड) दयापर प्पटदक प्रकाक उठडह॑त्या 


३८. गीता ६।३४॥। 
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(३) जप की अन्तिम अवस्था ध्यान--और उसका महत्त्व 


बार-बार स्मरण करना ही जप है ; परल्तु दोनों में कुछ बारीक भेद 
भी है | स्मरण करने में विलम्ब की आवश्यकता होती है, क्यों कि उसमें 
स्मृत्य के महान्‌ गुणों पर विचार दौड़ाना पड़ता है । इस तरह स्मरण-क्रिया 
मे जय-क्रिया की अपेक्षा कुछ विलूम्ब और सार्थकता (विचार बाँधना) 
अधिक रहतो है । दूसरे शब्दों में, स्मरण की गति मन्‍्द और जप की गति 
तीब होती है । तीत्र गति के कारण जापक की स्मृति की गति धीमी पड़ते- 
पड़ते रुक जाती है। जब स्मृति की गति रुक जाती है और केवछ वाणी 
गतिवान्‌ रहती है, तब अविचलित अथवा अहृठ तेल-बार था जलू-धार के 
समान नाम लगातार मुख से निकलता रहता है। इस प्रकार के जप को 
धर्म-शास्त्रों मे धारा प्रवाह जप कहते हैं। यह जप-घार श्वास लेते समय 
भी नहीं हटती। धारा-प्रवाह छाब्दोच्चार करते-करते जब जीभ मे उसके 
वाह्याग्र सिरे से लेकर आन्तरिक छोर तक शिथिलता आ जाती है, तब 
हमारे अन्दर-ही-अन्दर प्राण-दादु की गति के साथ जप की गति भी बहुत 
कुछ इस प्रकार चलती रहती है जिस प्रकार हम किसी पुस्तक में कथित 
विषय को बिता वाणी चलाये मन-ही-मन पढते रहते हैं । इस प्रकार के 
जप को वाणी-जप न कहकर मानसिक जप कहेंगे ; परन्तु इसके पश्चात्‌ जब 
हमें न प्राणवायु की गति की और न जप की गति की सुध रहती है, तब 
बह जप-क्रिया स्थगित होकर एक स्थानीय बन जाती है । ऐसी स्थिति को 
ध्यात्ावस्था कहते है, उस अवस्था में हमारी सारी चेतना केवल एक स्थान 
प्र केन्द्रित हो जाती है, अर्थात्‌ वह केवल उस एक राम-नाम की टेक लेकर 
ठिठक रहती है । इस तरह पूर्वोक्त क्रमानुतार जब जप-क्रिया ध्यान के रूप 
में परिणत हो जाती है, तब साधक ईइबर-चिन्तन की अतिसूक्ष्म और अंतिम 
श्रेणी पर पहुँचा हुआ कहाता है। तुलसी के जप-सम्बन्धी कथनों में हमें जप 
की इन्हीं विभिन्न श्रेणियों का परिचय मिलता हैं। एक ओर यदि साधारण 
जप करनेवाले मानवों का उल्लेख है. तो दूसरी ओर उच्चतम श्रेणी के 
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कल्पनात्मक अथवा अधिष्ठात्मक जापक दिव्य पुरुष है, जिनकी संज्ञा देवो में 
की जाती है। मानवों मे ही चार प्रकार के जापक होते हैं, जिनके जप करने 
के उद्देश्य अलग-अलग रहते हैं; यथा--( १) आतं, (२) साधक, (३) ज्ञानी 
और (४) भोगी | इन सब को तुलसी ने भक्त कहा है--- 


“राम भगत जग चारि प्रकारा | सुकृती चारिऊ अनघ उदारा । 


चारों की जप-क्रिया के विषय मे जो कुछ तुलसी ने लिखा है, उसे पढ़ते 
समय पाठक यह न समझ कि ये भक्त केवल अपनी वैयक्तिक भावना को 
लेकर जप करते है, बल्कि यह समझ कि वे अपने और समाज दोनों के 
कल्याण की भावना से प्रेरित होकर जप के रूप में ईश्वर-चिन्तन करते हैं, 
क्‍यों कि वैयक्तिक स्वार्थंवाला कभो सुकृती, अनघ और उदार नहीं कहाता। 
अन्यो के दुःख से दुखित आते लोगों की भावना रहती है कि सब का संकट 
से निवारण हो और सब सुखी रहें--- 

“जर्पाह नाम जन आरति भारी। मिर्टाह कुसंकट होहि सुंखारी ।” 
साधक चाहते है कि सब को लौकिक सिद्धि मिले--- 

“साधक नाम जर्पाह लय लाये। होहि सिद्ध अणिमादिक पाये।” 


ज्ञानी (तत्त्वज्ञानी) का उद्देश्य रहता है कि सभी ईइवर-तत्त्व और सृष्टि 
के सम्बन्ध की गृढता को जानें ; ताकि अआतृत्व का भाव जाग्रत हो-- 


“जाना चह॒ह्टि गढ़ गति जेऊ। नाम जीहू जपि जारनाहिे तेऊ। 
योगी ब्रह्म-सुख की अनुभूति के उद्देश्य से ध्यानान्वित जप करते हैं--- 

“नाम जीह जपि जार्गाह जोगी। विरति विरंचि प्रपंच वियोगी । 

ब्रह्म सुर्लाह अनुभवाहिं अनूपा। अकथ अनामय नाम न रूपा (! 
इस चारों प्रकार के मानव भक्त, तुलसी का कथन है, शोक-रहित हो 
जाते हैं-- 

“चहेँ जुग तीन काल तिह लोका। भए नाम जपि जीव विसोका ।* 

र्रे 


३५४ क्रान्तिका री तुलसी 


मानवों के अतिरिक्त तुलसी ने दिव्य गुण-रूप गणेश और महेश शिव 
देवों के जप पर भी इस विचार से प्रकाद डाला है कि जिससे हम लोग 
ईश्वर-चिन्तन की उक्त ध्यानमय ऊँची-से-ऊंची स्थिति पर पहुँचने पर भी 
ईदइवर-चिन्तन को कभी न भरुलाएँ, क्यों कि उसे भूल जानेवाले को न तो इस 
संसार में कोई सम्मान मिलता है, और न वह मुक्त हो पाता है । इसी दृष्टि 
से, प्रतीत होता है, तुछसी ने गणेश और महेश के जप के दृष्टान्त दिये हैं--- 


“महिसा जासु जात ग़नराऊ। प्रथम पूजियत नाम प्रभाऊ।” 

“सहामनन्‍्त्र जोइ जपत महेसु। कसी मुकुति हेतु उपदेस।*' 

इस तरह तुलसी ने यह स्पष्ट किया है कि राम के स्मरण और जप 
से वेयक्तिक तथा सामाजिक दोनों दृष्टियों से लोक-लाभ एवं परछोक- 
निबाह दोनों हाथ लगते हैं। उन्होंने पौराणिक गाथाओं के आकर पर 
उसकी महिमा यहाँ तक गाई है कि उल्टा नाम जपने पर भी वाल्मीकि 
ब्रह्मसमान हो गये थे- 

“जान आदि कवि नाम प्रतापु। भयउ सुद्ध करि उल्ठा जापू।” 

अथवा 
“उल्टा नाम जपा जग जाना। वाल्मीकि भए ब्रह्म समाना। 


कई लोगों को इस कथन की सत्यता में सन्देह होता है | वे कहते है कि 
सिड्ो जैसी निरथंक बात बकते रहने से, भला कभी कोई सिद्धि मिल सकती 
है? परन्तु यह भ्रम, निराधार है। जप-विषयक उपरोक्त विवरण में यह 
बताया जा चुका है कि जप की गति तीकब्र होती है। आप स्वयं राम-राम 


३९. टिप्पणी--मानस में कथित जप-सम्बन्धी विवरण का ऋ्रम उच्च 
से निम्न की ओर चला है; परन्तु हमने तत्सम्बन्धी जो उद्धरण दिये हैं, 
उनका निस्‍्न से उच्च की ओर जाने का रखा है, जैसे पहले आत॑ और अन्त 
में योगी मानवों का और इसी तरह पहले गणेश तथा बाद में महेश का 
उल्लेख किया है, जब कि मानस में इसके विपरीत है। 
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2० 


बार-बार अधिक से अधिक तीक्वापूवेक (2४८०) जपकर देखिए, तो 
प्रतीत होगा कि आपके मुख से घारा-प्रवाहु के कारण राम-राम के स्थान 
में मरा-मरा निकल रहा है। यदि आपका मन राम पर वैसा ही जमा 
रहे, जैसा राम-नाम के प्रथमोच्चार के समय था, तो ध्वनि किसी भी 
प्रकार की निकले, उससे कोई विपरीत फल नहीं मिल सकता, क्यों कि 
पहले ही कह चुके हैं कि मनुष्यों के कर्म-फलों में मन की ही प्रधानता 
रहती है। प्राथमिक रामोच्चार पर मन के जमे रहने कौ बात छोड़ 
दीजिए और यही समझिए कि आप का मन*आप को उबत मरा-मरा' 
ध्वनि हो में लोन है, तो भी आप को शुभ फल ही मिलेगा, अर्थात्‌ आन्तरिक 
विकार घुल जायेंगे और फलतः आप शुद्ध अथवा ब्रह्मस्वरूप हो जायेंगे । 
मन को लीन रखने की यही बात तो तुलसी ने साधक के जप के विषय में 
निम्न पक्त में कही है--- 


“साधक नाम जर्पाहि लूय लाये, होहि सिद्ध अणिमादिक पाये।” 


वाल्मीकिजी एक उच्च कोटि के साधक थे। उन्होने अपने मन को 
अपनी जप-ध्वनि से इस तरह बाँध कर रखा था कि वह किचित्‌-मात्र 
भी इधर-उधर न भाग सका | फल यह हुआ कि उनके अन्तस में कोई 
नये विकारों को उत्पन्न होने का अबकाश नहीं मिला और जो कुछ पुराने 
विकार थे, वे निकल गये, जिससे उनका अन्तस शुद्ध हो गया ; और परम 
शुद्ध होना ही ब्रह्म कहाता है । 

एक शंका और लोगो के मन में उठा करतो है। उनका कहना होता 
है कि पौराणिक कथाओं में जो यह लिखा है कि अजामिल नाम का महा- 
पापी और गणिका नाम की महापापिनी राम-ताम के स्मरण-मात्र से 
मुक्त हो गये थे, तथा इसी तरह गजेन्द्र श्राह्‌ (मगर) के बच्चन से छुट 
गया था--यहु केवल कपोल-कल्पित धर्मान्धता है | इन्ही कथाओं के आधार 
पर तुलसी ने, जैसा अभी पहले कहा था, यह पंक्ति लिखी है-- 

“अबर अजामिल गज गनिकाऊ । भए म॒कुत हरि नाम प्रभाऊ। 


प्ण्द् क्रान्तिका री तुलसी 


यदि ये गाथाएँ पूरी दी जाती हैं, तो विस्तार बढ़ जायगा । इसलिए, 
यदि विस्तृत रूप मे जानना हो, तो पाठक उन्हें अन्यत्र हो पढें | हम यहाँ 
सवंप्रथम इतना अवश्य कह देना चाहते है कि पुराणकारों ने उन गाथाओं 
के द्वारा तात्त्विक सत्यता की प्रधानता बताई है, न कि ऐतिहासिक सत्यता 
की | यह तात्तिवक सत्यता क्‍या है ? वही मन की संलूग्नता और उस संल- 
भउत्ततावश तदनुरूप मनुष्यमात्र का अच्छा या बुरा बनना, जिसके विषय में 
अभी कुछ पूर्व कहा जा चुका है | दूसरी बात यहु जानना आवश्यक है कि 
मुक्त का अर्थ यथार्थ में होता है 'किसो भी बन्धन से छूट जाना ।' तीसरी 
बात है, एक बार स्मरण की और पुन:-पुन: स्मरण की ।' एक बार ही 
स्मरण करनेवाला यदि अपने मन को स्मृत्य पर से न उचटने दे, अर्थात्‌ 
उसी पर जमाये रखे, वो उस्ते पुन:-पुनः स्मरण करने को कोई आवश्यकता 
नहीं, क्यों कि उस का एक बार का हो स्मरण ध्यानरूप में परिणत हो 
जाता है। इसलिए, उस का फल वही मिलता है, जो पुन:-पुन स्मरण 
करनेवाले को मिलता है। यह हमने इसलिए बताया कि कही-कही आप को 
इन को गाथाओं मे यह लिखा मिलता हैं कि वे एक बार के नाम-स्मरण 
से मुक्त हो गये । 

अब देखिए अजामिल की कथा । वह पहले ब्रह्मकर्मो से संस्कृत था। 
सयोगवद्य वह एक कुलटा स्त्रों के मोह-पाश्व में फँस गया, इसलिए वह पतित 
होता गया, अर्थात्‌ उसका मन खराब कर्मो मे छा गया ) फिर संयोगवश 
उसने अपने मृत्यु-संकट-निवारणार्थ अपनी सती-साध्वी पूर्व पत्ली से उत्पन्न 
'नारायण' नाम के पुत्र को स्तेहवश पुकारना शुरू किया, फलतः: वहु संकट 
से मुक्त हुआ और तदनन्तर “हरिद्वार क्षेत्र मे जा, ईश्वर के ध्यान में मग्न हो 
गया । तात्पर्य यह हुआ कि जब-जब जैसा-जैसा उसका मन जहाँ-जहाँ पर 
रूगता गया, तब-तब वैसा-तैसा वह तदनुरूप फल पाता गया । तत्त्वार्थ की 
दृष्टि से अजामिल' आत्मा का द्रोतक है, और पूर्व सती-साध्दो पत्नी?, 
शुद्ध बुद्धि की तथा 'कुलटा स्त्री” विषयासक्त बुद्धि की द्योतक है, एवं 'नारा- 
यण नामक पुत्र शुद्ध बुद्धि से उत्पन्न ईइरीय-सावना' का प्रतीक है। भावाथ 
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यह है कि यदि पत्रित्र आत्मा (अजाञ"अजन्मा ) का सयोग (मिलूज-मेल) 
कुब॒द्धि से हो जाय और फिर भी कहीं वह अपनी पूव॑-पत्रित्र-बुद्धि से उत्पन्न 
ईदवरीय भावना मे अपना मन लगा ले, तो यह निश्चय है कि वह पुनः 
“हरिद्वार! (हरि के द्वार) पर पहुँच कर मुक्त हो जाता है। 

अब गणिका (वेश्या) की गाथा सुनिए । यह यह है कि विद देश में 
जीवन्ति नाम की एक वेश्या थी । व्यभिचार उसकी वृत्ति थी ; परन्तु उसने 
अपने मन-बहलाव के लिए तथा यार-दोस्तों को प्रसन्न करने के लिए एक 
तोता पाल रखा था। वह बड़ी सुरीली आवाज से राम-राम रटा करता था । 
एक दिन अद्धंरात्रि तक जीवन्ति के पास कोई पुरुष नहीं आया | सहसा 
उसका मन तोते की राम-राम रटन पर गया। उस समय से उसका मन 
व्यभिचार वृत्ति से हटकर राम-नाम पर लग गया | फलत: उसमें पवित्रता का 
उदय हुआ और अन्त में वह परम पवित्र बनकर मुक्त हुई | इसमे भी जीव- 
मात्र की जीवनी तथा मन्त की संलूग्नता का रहस्य है। जीव के कम वेश्या 
जैसे पतनोन्मुख होते है ; परन्तु यदि उसका मन किसी संयोगवद्य ईइवर- 
स्मरण में लग नाय, तो वह मुक्त हो सकता है । मुक्ति प्राप्त करना ही जीव 
की अंतिम थ्थिति रही है। 'जीवन्ति' नाम ही उक्त भाव का परिचायक है । 

अब देखिए गज और ग्राह की कथा। कहा गया है कि उन्होने ये रूप 
श्रापवश् पाये थे । गज प्यासा था, इसलिए उसने सरोवर में प्रवेश किया । 
ग्राह ने उसका पैर पकड़ लिया। दोनों अपनी-अपनी ओर खींचने लगे। 
गज थक गया । उसने हरि की पुकार की । हरि ने प्रकट होकर गज को 
बचाया और ग्राह का सिर काट लिया। इसका तत्त्वार्थ देखिए । गज पशु 
वर्ग में सब से विशालकाय, बलवान्‌ और बृद्धिमान्‌ होता है.। इसलिए गज 
है, बौद्धिक बल' का द्योतक, और ग्राह है, विषयेन्द्रियों का द्योतक ।* 

४०. टिप्पणी--गणेश की मूति इसी कारण हमारी समझ सें, गजाकार 
बनाई जाती आ रही है। गणेश' देव में ब॒ुद्धिरविवेक की भ।चना का अधि- 
षप्ठान किया गया है। 


३५८ क्रान्तिकारों तुलसी 


विषयेन्द्रियाँ देखने में छोटी होने पर भी बड़े-से-बड़े बुद्धिमानु को अपनी 
ओर खींच ले जाने के लिए काफी बलवान रहती हैं । उनसे बचने का 
एक उपाय यही होता है कि ईदवर-चिन्तन किया जाय । दूसरे दाब्दों में 
शरणागति ही, न कि बौद्धिक-बल, मनुष्य को विषयों से बचा सकती है | 
इस तरह इस कथा में भी ईइवर में मन को लगा लेने का रहस्य है । 
इसी विधि के द्वारा विषयेन्द्रिय-रूप ग्राह का सिर काटा जा सकता है--- 
(४) रूप और उसका तुलूसी-मत में स्थान 

इस वरह व्याहारिक दृष्टान्तों पर आधारित तकों का आश्रय लेकर 
हम तुलसी के राम-चिन्तन-क्रत के विविध साधनों की जीवनोपयोगी रूप- 
रेखा खीच कर यह बता चुके कि उसका सब से स्थूल स्वरूप है --पृजा : और 
सब से सूक्ष्म स्वरूप है--ध्यान । पूजा से लेकर ध्यान तक के सभी साधनों में 
चिन्तन, चिन्त्य और चिन्तक--इन ठीनों की उपस्थिति रहती है, अर्थात्‌ 
चिन्तक, चिन्तन क्रिया के द्वारा चिन्त्य की अनुभूति करता है। परस्तु, ध्यान 
से परे एक स्थिति और रहती है, जिसे लय कहते हैं। उसमे पहुँचे कि चिन्तन, 
चिन्त्य और चिन्तक तीनों का अलग-अलग अस्तित्व मिटकर एकत्व आ 
जाता है | किसी तत्त्वज्ञानी ने इस रूूय तक पहुँचने के क्रम पर ध्यान 
रखकर यह ठीक ही कहा है-- 

पूजा कीटि स्तोत्र, स्तोत्र कीटि जपः । 
जप कोठि ध्यानं, ध्यान कीटि रूयः॥ 

ध्यान से परे यह लय तुलसी के लय से भिन्न है | एक है ज्ञानियों, 
योगियों अथवा निर्गुणियों का रूय, जिस में चिन्तक और चिन्त्य तक की 
स्थिति का अन्त हो जाता है; और दूसरा है सग्रुणियों अथवा भक्तों का 
लय, जिसमें चिन्तक, चिन्त्य का चिन्तन करता ही रहता है, अथवा दूसरे 
दाब्दों में, भक्त स्वामी का स्मरण या जप करता रहता है। ज्ञानी लोग 
जगत्‌ के व्यवहार और समाजोपयोगी जीवन को भूलकर व्यक्तिगत सुख 
को आकांक्षा में रत हो उपरोक्त त्रिविलीनात्मक लूय के पक्षकार होते हैं, 
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जब कि भकक्‍त तुलसो का लक्ष्य व्याहारिक जगत्‌ और समाजोपयोगिता से 
नहीं हुटवा । उनके लय में सेवक-स्वामी का भाव कभी नही मिट्ता। 
स्वामी के चिन्तन अथवा जप में एकचित्त होकर मग्न हो जाना ही उनका 
लय है ; जेते-- साधक नाम जर्पाहि रूप राय” अथवा “नाम जीह जपि 
जागहि योगो” आदि उनके कथनों से विदित होता है ॥ 


राम-जप की सर्वश्रेष्ठठता और उससे आत्मा या सन के अतिरिक्त शरीर 
को भी लाभ 


पूजा, जप, ध्यातादि साधनाओं से, आप कहेंगे, मन तो स्वस्थ और 
शुद्ध हो सकता है, पर उनके द्वारा शरीर का स्वस्थ और शुद्ध होना कैसे 
सम्भव है? इस पर विश्वास तो तभी होगा, जब आप स्वयं उनका यथात्रिधि 
प्रयोग कर तत्सम्बन्धी अनुभव प्राप्त करके देखे, क्यों कि न तो उस विषय 
पर पर्याप्र कहा ही जा सकता, और न कहे हुए पर आप को पूरी श्रद्धा ही 
हो सकेगी । फिर भी कुछ दो-चार आधारभूत बातों पर ध्यान आकर्षित 
कर देता लाभकारी होगा । सब से प्रथम तो यह स्मरण कर लीजिए कि 
मनुष्य शरीर-मन-आत्मा का संयुक्त रूप है और इसलिए उन तीनों का एक 
दूसरे पर प्रभाव पड़े बिता नहीं रहता । इस दृष्टि से यह स्वयंसिद्ध है. कि 
जिस-जिस तरह मन और आत्मा को स्वस्थ और विशुद्ध करने की क्रियाएं 
चलतो रहती हैं, उस-उस तरह दरोर भी स्वस्थ और विशुद्ध होता जाता है। 
इसके उपरान्त निम्न संकेत भी विचारणीय हैं। उन्हें आधारभूत समझ, 
उनका अनुपालन कर स्वयं कार्य करके देखिए--- 

(१) पूर्वाएँं-हमसे पूछने के पहले अपने हृदय से ही पूछिए कि क्‍या 
आप का मन उस ओर सचमुच ही झुक गया है। यदि हाँ, तो निश्चय जानिए 
'कि अपने शरीर को स्वस्थ और शुद्ध कर लेने को अद्धं सफलता आप को 
प्रारम्भ में ही मिल चुको। कैसे ? विषय-वासनाएँ शरीर को बिगाइने में 
बड़ी प्रबल होती हैं, यह स्वयं सिद्ध है ; उदाहरणार्थ--किसी यौवना के विषय 
में कामवद्य विचार दौड़ाते रहने से वोर्य आदि सम्बन्धी रोगों का उत्पन्न 
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होना अथवा किसौ के प्रति क्रोधादि वश अपने शरीर के खून को जलाना या 

बल को क्षीण करना इत्यादि । ऐसी हालत में मत को उस ओर से हटा 

कर राम-जप की ओर जितने समय तक आप लगायेंगे, उतने समय तक 

आप की ज्ञारीरिक क्षीणता सकेगी और अभ्यास-क्रम से शरीर स्वस्थ और 

शुद्ध होता जायेगा | दूसरे शब्दों में, पृवकथित राग-विराग के पारस्परिक 

प्रभाव पर विचार कर रुचिपूर्वक कार्य प्रारम्भ करते में विरूम्ब न कीजिए | 

इस मानसिक पूर्वा के अतिरिक्त शारीरिक पूर्वा का होना भी आवश्यक 

है: उदाहरणार्थ--संयमपूर्वक खाना-पीचा, सोना-जागता, शौच-स्तानादि 

का पालन । दूसरे शब्दों में, यम-नियमादि का पालन करते हुए ही राम- 

!) # चिन्तन के साधनों के द्वारा सानसिक और शारीरिक छाभ होने की 
सम्भावना होती है, अन्यथा नहीं । 

४ (२) आह्न--शरीर की स्वस्थता और शुद्धता एक दूसरे से सम्ब- 

क्‍ न्वित हैं ; इसलिए दोतों की ओर एक समान ध्यात रखना आवश्यक है | 

शुद्धता-विषयक कुछ पूर्वाओं पर ऊपर कह चुके। अब स्वस्थता विषयक पूर्वा 

पर सुनिए । शारीरिक अवयवों का यथाविधि संचालन या विश्वाम होना ही 

स्वस्थता कहलाती है। शारीरिक अवयव अनेकानेक हैं । उनमें से कुछ प्रधोन 

हैं। उन प्रधान अवयवों में से कोई बाह्य हैं, और कुछ आन्तरिक। स्वास्थ्य- 

. लाभ के लिए इन अवयवों को यथासमय आवश्यक श्रम क रने के लिए मिलना 

चाहिए। पूजा, कीर्तन, जपादि के समय इन अवयवों में से कुछक को श्रम _ 

करना ही पड़ता है पूजा के समय पुष्पादि लाने या अध्य आदि देने में बाह्य 

|| अवयवों को कुछ-न-कुछ श्रम करने का अवकाश मिल जाता है ; परनन्‍्त 

४ विशिष्ट छाभ उस समय होता है, जब शब्दोच्चा र--विशेषकर जब राम- 

जप--किया जाता है । राम-जप करते को सर्वप्रथम आवश्यक विधि यह है 

कि बैठक (आसन) उचित प्रकार का हो । भूमि सम हो और उस पर ऐसा 

आसन बिछा हो कि उस पर बैठे हुए जापक को जप करते समय भूमि या 

. आसन के गइने से बार-बार हिलना-डुलूना न पड़े, क्यों कि वह मत की एका- 

ग्ता में बाधक होता है। उक्त आसन पर पलथी मार कर इस तरह सीधा 
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बैठा जाय कि सिर, ग्रीवा और धढ़ सीधे रहे और पीठ की रीढ भी सीधी 
रहे | इसके लिए सिद्धासन या पद्मासन उपयुक्त होता है; परन्त उनके 
पूर्णत: पालन करने में थदि कोई असुविधा हो, तो उन में आवध्यकतानुसार 
सुविधा कर ली जाब | जिसमें कष्ट न हो, उसे स्वस्तिकासन अथवा सुखासन 
कहते हैं। किसी भी हालत में आसन भूमि पर ही हो और पलथी मार कर 
ऐसा बैठा जाय कि शरीर सीधा अवश्य रहे । इस प्रकार आसीन होने से 
बाहरी स्थूल अंगों, भीतरी अंतड़ियों एबं म्शस-पेशियो आदि पर अपने 
आप अच्छा प्रभाव पड़ता है और जपादि करने में चित्त भी लगता है | पलंग, 
कुर्सी, गद्दों आदि पर बैठकर भजन करने से न तो शरीरागों को लाभ होता, 
न मानसिक एकाग्रता होती और न इसलिए आत्म सुख ही यथाश मे प्राप्त 
हों पाता है। एक आसन और है, जिसे लगाकर जप किया जा सकता 
है। उसका नाम है--वज्ासन । इसके लगाने की विधि यह है कि दोतों 
दैरों को पीछे की ओर मोड़कर पैरों के तलवो पर इस तरह बैठे कि जाँच 
पिडलियों पर पढ़ें । मुसलमान लोग नमाज पढ़ते समय इसी प्रकार का 
आसन लगाये हुए दिखाई देते है । 
इन आसनों के अतिरिक्त कुछ ऐसे आसन भी होते है, जो दोनों पैरों 
से या केवल एक पैर से खड़े रहकर या कुककर, अथवा भूमि पर साष्टाग 
लेट लगाकर पूजा-भजन आदि के समय काम में छाग्रे जाते है। उनका 
उल्लेख करने से विस्तार बढ़ेगा। सारांश इतना ही है कि पूर्वाचार्यों ने कुछ 
ऐसे कार्य-क्रम निर्धारित कर दिये है कि उनके पालन से शारीरिक, मानसिक 
ही लाभ होता जाता है। स्वामी शिवा- 
नन्‍्द सरस्वती को साहित्यिक, यौगिक एवं आध्यात्मिक कृतियों से आज के 
प्रायः सभी भारतीय तथा अनेक आंग्ल-भाषी झोग परिचित हैं। वे डाक्टरी 
की उच्च परीक्षा (एम० डो०) पास थे और उन्होंने बहुत समय तक डाक्टरी 
भी की थी। उक्त आसनों से जो शारीरिक लाभ होते हैं, वे उन्होंने अपने ज्ञान 
और अनुभूति के आधार पर अपनी पुस्तक 'सचित्न हठयोग' में दिये हैं । 
जिन्हें मेरे पृ्वोक्त कथन में सन्देह हो, वे कृपया उन्हीं के क्रथनों को पढ़कर 
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देख ले । पद्मासन, सिद्धासन, वज्जासन तथा स्वस्तिकासन से प्राय: एक से 
लाभ होते हैं ; जैसे--मंदाग्ति मिटक र भूख का रूगना, पैरों तथा जंधाओं के 
सस्‍्तायुओं में बल आना, वात-पित्त-कफ का सम मात्रा में योग रहना तथा 
ब्रह्मचर्य॑ रक्षा से सामान्य बल का बढना । 

(३) समय और स्थान--तुलूसी का सिद्धान्त है कि राम-चिन्तन हर 
समय होता रहना चाहिए। इसका यह अथ॑ नहीं कि चौबीसों घण्टे तिरूक 
लगाये हुए माला हाथ में थामे, आसन पर अथवा चलते-फिरते राम-राम 
कहते रहो और अपने नित्य के कमें एवं समाजोपयोगी कंतंव्यों को तिछा- 
अजलि दे दो । उनका अभिप्राय इतना ही है कि लौकिक कार्यो को करते 
हुए राम को ध्यान में रखे रहो । फिर भी उपयोगिता की दृष्टि से उसके 
हेतु सूर्योदय के पहले सबेरे और सूर्यास्त के पश्चात्‌ संध्या का समय, जब 
कि शौचादि के उपरान्त पेट मे भारीपन न रहे, सर्वोत्तम सिद्ध होता है । 
इसी तरह स्थान वह परमोत्तम होता है, जहाँ शुद्ध वायु तथा पर्याप्त प्रकाश 
मिले एवं कोई विध्न न हो, अर्थात्‌ पवित्र निर्विध्च एकान्त स्थान हो । ऐसे 
समय और स्थान पर जब राम-जप किया जाता है, तब उससे उपरीक्त 
त्रिविधा लाभ अवध्य होता है। 

(४) रा्मोच्चार--मनुष्य का शरीर पंचभौतिक होता है । उन पंच- 
भृ्तों में वायु एक है ओर अग्नि दूसरा । जब हम बोलते है, तब समझते हैं 
कि जीभ बोल रही है या आवाज कर रही है ; परन्तु यह गरूत है। यथा- 
थंत: आवाज करना वायु का लक्षण है । जीभ केवल उस वायु को संचालित 
करनेवाला एक प्रकार का स्वाभाविक पंखा है। जब यह पंखा जिस तरह 
हिलाया-ड्ुंलाया जाता है, तब उसी तरह हमारी अन्तःस्थित वायु में वेग 
उत्पन्न होता है और तदनुरूप वहु आवाज करती जाती है। यदि यह वायु 
सुव्यवस्थित विधि से संचालित की जाय, तो वह फंफडों के मल को शुद्ध 
करतो हुईं तथा स्नायुओं मे यथोचित रक्त-प्रवाह में योग देती हुई, अन्तःस्थित 
अग्नि-तत्व को घौकनी के समान प्रदीघ्र करती है, जिससे क्षुधा बढ़ती तथा 
.. ४१. देखिए सचित्र हठयोगा, पु० ३२, ५७, ५८, ५९। 
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पाचन आदि क्रियाएँ व्यवस्थित रूप से चलने लगती हैं । जब ये क्रियाएँ 
अच्छे प्रकार से चलने लगती हैं, तब शरीर अपने-आप स्वस्थ होता जाता 
है, और फलत: चित्त में आनन्द का वास होने लगता है। 

जब यही बात है, तब आप पूछेंगे, तुलसी ने अन्य दब्दोच्चारों को छोड़, 
राम शब्द ही को क्‍यों पकड़ रखा है? यदि यह उत्तर दिया जाय कि वह 
ईश्वरवाची है, इसलिए पकड़ रखा है, तो आप कहेंगे, क्या दूसरे शब्द 
ईश्वरवाची नहीं है? ईइवरवाची शब्द या नाम तो संसार की हर एक भाषा 
में सहस्नों मिलते हैं और फिर सब भाषाओं के इन सब नामों का जोड़ 
लगाया जाय, तो उनकी सख्या करोड़ो से कम न निकलेगी। एक अकेछी 
सस्क्ृत भाषा मे, जो हिन्दी की माता है, ईश्वर के सहुख नाम साधारण- 
तया प्रसिद्ध है । तब फिर राम ही मे क्‍या विशेषता है, जिससे उसी के 
जाप करने को तुलसी ने महत्त्व दिया ? या तो यह हो कि तुलसी ने अपनी 
किसी निर्थंक कल्पनावश या पुरानी लकीर की फकीरीवश अपनी टेक 
को पकड़ा हो, अथवा यही हो कि उन्होंने अन्य सभी नामों मे उसे तत्त्व या 
व्यवहार दोनों दृष्टियों से सर्वश्रेष्ठ पाया हो। तुलसी असाधारण तत्त्व- 
वेत्ता, पण्डित और भक्त थे ; इसलिए उन्होंने अवश्य ही उसमें कुछ-न-कुछ 
विशिष्टता पाईं होगी, तभी तो उसकी अद्वितीय प्रशंसा की है । 

एक विशिष्टता तो वही त्रिभावात्मक है, जिसके विषय में पहले 
पर्याप्त कहा जा चुका है, अर्थात्‌ उस एक ही दाब्द के द्वारा एक ही साथ 
व्यापक निगुंण, व्यापक सगुण और विभूति पृरण॑ (अव॒तारी) मानव विशेष 
का भाव आ जाता है ; इसलिए जब ईव्वरवाची दाब्द ही के द्वारा अन्तःस्थित 
वायु को संचारित करने का प्रश्न है, तब यही क्‍यों व किया जाय कि ऐसे 
ही वाम का जप हो, जिसका उच्चारण करते समय न केवल व्यापक निगुंण- 
सगुण का, बल्कि मानवता के रूप में स्फुरित सग्रण ईश्वर का भाव भी प्रवा- 
हित होता चला जाय, और इस प्रवाह के कारण कथनवद्य वाणी, स्मरण- 
वश, मन (चित्त) तथा कर्म-वश् समस्त शरोर पवित्र होता जाये, जिससे 
'मन-वच-कर्म के द्वारा आत्म-सुख की अनुभूति हो। यह त्रिप्रकारातह्मक 
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विशिष्टता उसो संस्कृति भें पाई जाती है, जिसमे अवतार-सिद्धान्त को 
मान्यता दी गई है, क्‍यों कि अवतार ही में ईश्वर-सम श्रद्धा रहती है ; परन्तु 
हर अववारी पुरुष का नाम ऐसा नही होता, जो व्यापक निगंंण तथा व्यापक 
सग्रुण का भो अर्थवाची हो | कुछ ही अवता री नाम ऐसे मिलते है। कृष्ण” 
उनमें से एक है। कष्ण का अर्थ श्याम' है, और द्याम या घनव्याम व्यापक 
ईइवर का भी द्योतक है। यद्यपि इसमे संदेह नहीं कि कृष्ण-जैसे विशिष्ट 
और व्यापक अर्थवाची नामों से मन मे तथा उत्त के कर्मों के अनुकरण से 
शरीर मे पवित्रता लाई जाकर आत्मसुख की अनुभूति हो सकती है, और 
इसमें भी सन्देह नहीं कि उन नामों के जपने से वाणी पवित्र होकर शरोर 
को लाभ पहुँचा सकती है, परन्तु उन्त में पूण शरीर-लाभ तथा पूर्ण आत्म- 
सुख लाने की वह शक्ति हमे नहीं दिखाई देती, जो राम-जप में है। राम 
जपने में शरीर-छाभ और आत्म-सुख की इसी पूर्णता की अनुभूति के कारण 
तुलसी ने, हमारे विचारानुसार, राम-नाम को सर्वोपरि मानता है । यह 
कैसे, वह नीचे बताया जाता है-- 

(५) ध्वन्यात्मक हुं--पहले हम सचेतन शून्य अहं' और अहंकार 
के विषय में कह चुके हैं। पाठक पुनः उन पर विचार करें ! सृष्टि का आदि 
प्रकरण अहं तत्त्व से प्रारम्भ होता है ; फिर इस अह का अहंकार रूप होता 
है, जो राकर न पद कहाती है तथा प्रऊ्यकाल में वही अहंकार रूप सृष्दि 
फिर से पूर्ववत्‌ अहंतत्व बन जाती है । जब साकारता और सग्रुणवा की 
दृष्टि से सृष्टि का विचार किया जाता है, तब इस अहं तत्त्व पर ध्यान 
जाता है ; परन्तु यदि उसी सृष्टि का विचार वाणी, वचन, वाक्यजाल 
अथवा भाषा की दृष्टि से किया जाय, तो अहं ओर अहंकार का प्रत्यक्षी- 
करण हूँ और हुंकार शब्द के रूप में होता है। दूसरे शब्दों मे, वाकृविस्तार 
सृष्टि का वैसा ही एक रूपक है, जैसा साकार या सम्मुण होता है। वाक्‌ 
अर्थात्‌ स्वर का प्रारम्भ शरीराधार नाभि-केन्द्र से 'हुँ' ध्वनिमात्र के रूप 
में अज्ञात विधि से होता है। फिर वही प्रसार या विस्तार के समय हुंकार 
का प्रतीक बन जाता हैं । यही हुंकार सूक्ष्म होते-होते अन्ततः उसी 
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जाभिकेन्द्र में उसी हूँ के रूप में अज्ञात विधि से जाकर लय हो जाता है । 
इसे समझ जाने के लिए किसी अच्छे तान-लगाने वाले गवैगे, अथवा अपने 
किसी भके-बुरे गान में मस्त किसी भी गाने-वाले के पास पहुँच उसके गाने 
को सुनिए । गान प्रारम्भ करते समय वह आ ..आ, या हैं. ,हूँ, या हुँ... ँ 
कहता है, ओर जब वह गात के विस्तार को सूक्ष्म करते-करते उसी में लीन 
हो जाता है, तब वाणी र्क जाती और केवल एक हूँ ... हुँ जैसी गंजार या ध्वनि 
होती है । स्व॒रात्मक अथवा वाक्‌-जालात्मक सृष्टि में विचरनेवाले मानव 
के लिए इसी 'हुँ' ध्वनि का प्राप्त करना उसके आनन्द की पराकाष्ठा है। 

जिस नाम के जप में जापक को उसके धारा-प्रवाह विस्तार के समय 
वैसी ही प्रसत्रता हो, जैसी गाने के विस्तार के समय गवैया को होती है, 
और जब वह अपने जप-गान में इतना मग्न हो जाये कि उसके मुँह, होंठ, 
जीभ आदि शारीरिक अवयब अपने-आप शिथिल-मे होकर क्रमश: गतिहीन 
होते जाये, तथा अन्त में वही 'हुँ' उसके नाभि-केन्द्र में जाकर लय हो जाये, 
तब समझना चाहिए कि वह जापक अपने इष्ट नाम के जप केद्वारा 
आत्मानन्द की पराकाप्ठा पर पहुँच गया है । आनन्द की पराकाष्ठा पर 
पहुँचने वाली यह हुँ ध्वनि सरल-स्वाभाविक विधि से, जिस नाम के लेने 
से निकल सके, वही नाम श्रेष्ठ समझा जाने योग्य है ; परन्तु जापक और 
गायक की हुं ध्वनि में भेद हो सकता है । गायक का प्रधान छक्ष्य केवल 
ध्वनि पर रहता है गान उसका चाहे जिस भावार्थ का हो ; परन्तु जाप्रक 
का प्रधान लक्ष्य जप का भावार्थ ही होता है, ध्वनि उसकी चाहे जैसी निकले, 
बहु अपने जप का विषय इस प्रकार का ढूृढ़ता है कि वह ईदवरवाची 
अवध्य हो और उसमे भी ईश्वर-सम्बन्धी अधिक-से-अधिक भाव आ सके । 

तुलसी के राम में ईइ्वर-सम्बन्धी अधिक-से-अधिक ही नहीं, वरन्‌ 
सम्पूर्ण भाव हैं, यह हम बता चुके हैं। अब देखना यह है कि क्या उसके वर्णो 
में उच्चा रण-विषयक वह ग्रुण है, जो स्वाभाविक सरल विधि से उपरोक्त 
ध्वन्यात्मक आनन्दावस्था तक जापक को ले जा सके । राम-ताम देखने मे 
तो केवल दो वर्णो का बना है, परन्तु यथार्थ में उसमें तीन वर्ण हैं--र-+आ 
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+म । यह त्रिवर्णात्मक “र--आ--म' उस त्रिभावात्मक सृष्टि का रूप है, 
जिसमें आदि-मध्य-अन्त स्थितियाँ रहती हैं। आदि में “र' की ध्वनि उठती 
है ; फिर वहीं दोधे 'र--आ'->-रा. . . .रा के रूप में बढती है, और फिर 
अन्त्याक्षर 'म' का योग होने पर 'रा. .. .म. . . .' कहने से उच्चार का. 
अन्त हो जाता है ; अतएवं राम-जप क्या है, मानो हर नाम सृष्टि की उक्त. 
त्रिविध गतियों का स्मरण करानेवाला मंत्र है। 

राम-नाम का जप कई प्रकार से किया जा सकता है। एक विधि है--- 
आलाप सहित गान के रूप में, जैसा कि ऊपर 'रा....म....' संकेत 
के द्वारा बताया है। दूसरी विधि है--राम-राम शने:-दानै: कहना । तीसरी 
विधि है--तीक् वेग से राम-राम इस तरह कहते जाना, जिससे जप इतना 
घाराप्रवाहित हो जाय कि स्वास लेते समय भो उसका तारतम्य न हुट 
सके । यह थोड़े ही काल के अभ्यास से होने लगता है। इसका अभ्यास जब 
और अधिक बढने लगता है, तब ऐसा समय आता है कि मुँह-होंठ बिना 
खोले केवल जीभ भोतर-ही-भीवर चलतो रहती है। तत्पश्चात्‌ जीभ भी 
झुक जाती है और राम छब्द के स्थान मे केवल हुँ-हुँ जेसी ध्वनि आने लगती 
है । चौथी विधि है, बन्दर की हक जैसो, जिपते उस कारण से हनुमानु की 
विधि कहा जाय, तो कदाचित्‌ गलत न हो। इस प्रयोग के समय राम-नाम 
को नाभि से मुख की ओर झटका-सा देकर लाना पढ़ता है | इस प्रयोग से, 
हमें कुछ ऐसी प्रतीति हुई कि शरीर की निम्न वायु ऊपर को खींची जा 
सकती है, जिससे शरीर हलूका होकर ऊपर को उठ सकता है और विशेष 
अभ्यासवद्य उड़ भी सकता है जेसा कि हनुमानादि कर सकते थे : परन्तु इस 
मुझ जैसे एक अनाड़ी लेखक का अनुमान हो समझिए । वह कहाँ तक सत्य 
है, इसे तो योग-सिद्ध महात्मा ही कह सकंगे । जो भी हो, पर इसमें सन्देह 
नहीं कि जप को इस क्रिया में भी अन्त में 'हु' ध्वनि निकलने लगती है; 
क्यों कि राम के अन्त्यवर्ण म! में यही रहस्य निहित है, राम चाहे जिस 
विधि से क्यों न कहा जाय ।* 


४२. दिप्पणी--जो कुछ इस सम्बन्ध में हम लिख सके हैं, वह हम जानते 


तुलसी की क्रान्ति-योजना ३६७ 


किसी भी ऐसे शब्द को लोजिए जिसका अन्‍्त्यत्र्ण 'भम' हो और उसे 
बोलिए, जैसे--हम, तुम, दम, दाम आदि । ऐसे शब्द की समाप्ति के समय 
जब आप अन्त्यवर्ण 'म' को बोलते है, तब आप के ओष्ठ बन्द हो जाते हैं, 
और यदि मुँह तुरन्त न खोला जाय, तो उस 'म' के कहने पर दरीर के 
भीतर एक हुँ. . . . -' जैधों आवाज होती रहतो है, चाहे वह क्षणाश के 
लिए ही क्‍यों न हो । यही 'म” जब शब्द के अन्त में नहीं होता और थोला 
जाता है, तब उसका उच्चारण करने के लिए ओष्ठों का खोलना आवश्यक 
होता है। इध्त तरह यह विदित हो जाता है कि शब्द के अन्त्यवर्ण 'म' का 
उच्चारण होने के बाद ही शरीर के अन्दर अपने-आप “हुँ. . . .” ध्वनि का 
निकलना स्वाभाविक है। यदि यथोचित अभ्यास किया जाय, तो यह ध्वनि 
बहुत देर तक कायम रखी जा सकती है। चूँ कि इस अन्त्याक्षर 'म' की 
ध्वनि आनन्द में मग्त करनेवाली होती है, और चूँ कि आनन्द प्राप्त करता 
ही सभी का इष्ट रहता है, इसलिए तुलसी ने राम-नाम के 'म? को मुकुट- 
मणि कहा है और “रा? को क्षत्र-- एक छत्र एक मुकुटमनि, सब बरनत 
पर जोड ।? ' 
शान्तिदायक अथवा आननन्‍्दप्रद होने के नाते 'म” को मुकुटमणि कहा, सो 
तो ठीक है, पर “रा को छन्न क्‍यों कहा ? छत्न का अर्थ चाहे 'छाता' लो, 
या छात्र” (क्षत्रिय धर्म) दोनों में रक्षण करने का भाव निहित रहता है | 
सृष्टि क्या है, मानो नाम और रूप का जाल । नाम और रूप यही दो छात्र 
हैं, जो मन पर आक्रमण कर मानवता को नष्ट-भ्रष्ट करते मे रंगे रहते 
हैं। रूप का प्रवेश-द्वार है--नेत्र ; और नाम का प्रवेश-द्वार है--कर्ण । नाम' 
प्रतीक है, समस्त वाकृजाल अथवा वर्णन ([0९85८४७४०४) का । इसलिए, 
यदि कोई मुकुटमणि रूपी सर्वश्रेष्ठ आनन्द पाने का इच्छुक हो, तो पहले 


हैं, बहुत ही अल्प और शिथिल है। कुछ बातें ऐसी होती हैं कि उनका वर्णन 
न वाणी कर सकती है और न लेखनी ; अतः त्रुटि के लिए पाठक क्षमा 
करें। हमारा निवेदन इतना ही है कि हारे दिये हुए विचारों को संकेत 
सात्र समझकर अपने-अपने अनुरूप स्वयं अनुभव करने का प्रयास करे । 
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उसे अपने कर्णद्वारों पर ऐसा दृढ प्रबन्ध करना होगा कि यह नामरूषी छात्र 
उनमे से प्रवेश कर भीतर न जा सके । तुलसी के अनुसार रा” वर्ण इस काम 
को सम्हाल्ता है । यह कथधि की केवल साहित्यिक कल्पना मात्र नहीं है। 
उसमे ठोस व्याहारिक सत्यता है। रा अर्थात्‌ २, ., ,आ, ...' को ' 
दीघ॑ स्रर से कहकर देखिए, तो भौतर की वायु, अथवा यही कहिए, आवाज 
कानों के रन्ध्रों पर भीतरी पर्दे के रूप में' इस, तरह आकर डट जाती है 
कि बाहर की आवाज प्रवेश ही तहीं कर पाती। हमारा अनुभव है कि अच्छी 
तरह से की गईं इस आन्तरिक गुंजार के कारण बाहरी तुमुल से तुमुलल 
आधाज का भी प्रवेश उक जाता है । इसी को दूसरे प्रकार से देखा जाय, तो 
यह कह सकते है कि इस 'र. .. .आ., . . .” की गूज न केवल कर्णरूपी 
द्वारों पर आ डटती है, वरन्‌ एक प्रबल सेनानी र. . ,आ., . . की अध्य- 
क्षता में सारे आन्तरिक क्षेत्र मे व्यवस्थित रूप से मोर्चे बनाकर ऐसी फैल 
जाती है कि शत्ररूपिणी भाषा को प्रवेश-द्वार से ही हताश हो लोट जाना 
पढ़ता है । यह है, 'रा' मे निहित छत्र-भाव, जिसे तुलसी ने दर्शाया है । 
साधारणतया, अर्थकार उक्त दोहे का यह अर्थ लगाते है कि “र' और 'म! 
को तुलसी ने सब वर्णो से श्रेष्ठ इसलिए कहा हैं कि 'र उनके ऊपर रेफ 
के रूप में छत्न-सा बतकर और म' उनके ऊपर बिन्दु (अनुस्वार) के रूप 
में मुकुटमणि-सा बनकर विराजता है ; परन्तु इस अर्थ में केवल साहित्यिक 
कल्पना तथा आलकारिक सुन्दरता की झलक है, व्याहारिक सत्यता की नहीं। 
इसके अतिरिक्त इसमें हलन्त 'र' (अर्थात्‌ र) का भाव आता है न कि 'रा' 
का, जो 'राम' का प्रथम वर्ण है, क्‍यों कि हुलन्त 'र' का ही प्रदर्शन रेफ ( _) 
के रूप से किया जाता है, न कि 'र' या 'रा' का। तुलसी के हृदय में जगतहित 
अथवा लोकिक जीवन की सार्थकता का भाव इतना ठोस था कि उनके द्वारा 
दी गई प्रायः सभी उपमाओं में हमें न केवल साहित्यिक रस, वरन्‌ व्यवहारत्व 
भी मिलता है। 'राम' के इन्हीं दो वर्णो के विषय में उन्होंने जो दूसरी उपमाएँ 
दी हैं, उन सब में जीवन-सम्बन्धी दो सत्यताओं का भाव दर्शाया गया 
मिलता है--एक लछोक-कर्म, और दूसरा उप्त नियंत्रित रखने वाला ईइवर- 
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भाव, अथवा एक कर्मझूपी स्थूछ जीवन और दूसरा द्ाति (आनन्द) रूपी 

सूक्ष्म जीवन । यदि 'रा' 'ज॑ंगपालक नर” है, तो “मभ” 'जनत्राता नारायण' 
है; यदि 'रा” 'वसुधाधर कमठ' है, तो “भ' 'वसुधाधर शेष' है; यदि “रा” 

'सुगतिझूपी सुधा का स्वाद' है, तो 'म" उस स्वाद से उत्पन्न 'तोष' है ; यदि 

“रा कर्मयोगी जीव” हैं, तो 'म' आनन्द रूप 'बह्य' है । इसी तरह यदि “रा” 

रक्षा करने वाला छत्र' है, तो 'म' उससे प्राप्त आनन्द रूप 'मुकुटमणि' 

है | हमारे इस भावार्थ के अनुसार उक्त दोहे मे 'जो वरनन! (वरणन) 
शब्द आया है, उसे वण (अक्षर) का बहुवचन ने समझकर 'वर्णन” (065८ 
70४०४) का द्योतक समझना तुलसी की तदुविषयक विचारधारा तथा 
व्यावहारिक सत्यता की दृष्टि से अधिक उपयुक्त है। इस भाव के अनु- 

सार उक्त पंक्ति का यह तात्पय॑ होता है कि भाषिक प्रबन्धो में सब से 

अधिक महत्वशालो शब्द 'राम” है। 

यदि कोई हमसे यह पूछें कि उक्त प्रकार को रक्षा करना क्‍या केदल 

“रा! वर्ण की ही विद्विष्टता है, तो हम कहेगे--- नहीं! । किसी भी वर्ण के दीर्घो- 
ज्चार मे आन्तरिक ध्वनि बाह्य ध्वनि को रोक रखने में समर्थ है । तब फिर 
'राम' ही क्योंकर सर्नोपरि हो सकता हैं? उसकी स-व््कृष्टता है, अन्त्य 
'अ' में न कि 'रा' में । बही 'म' शुकुटमणि होकर राम-ताम को सर्वोपरि 
बनाता है। आप किसी ऐसे ईइवरवाची नाम को दूँढकर बताइए, जिस में 
न केवल मानवताप्रद ईश्वर-सम्बन्धी सभी शरुणों का भाव प्रकट होता हो, 
वरन्‌ उसे बोलते समय उसमें उपरोक्त हुँ-ध्वनि वाली आनन्द की पराकाष्ठा 
को अनुभूति प्रदान क रने की भी क्षमता हो। हमने तो बहुत विचार कर देखा ; 
पर हमें कोई ऐसा नाम नहीं मिला। राम ही ऐसा नाम है, जिसमें भावात्मक 
और ध्वन्यात्मक दोनों प्रकार की सम्पृर्णता की अनुभूति होत। है। एक 
त्ताम अवध्य ईश्वरजाची और है, जिसके अन्त का वर्ण 'म' है और उसके 
'उच्चारण करने में भो राम के सदश अनुभूति होती है। वह है ओम' (3»)? 
उसमें भी तीन वर्णों (अ--उ+-म्‌) का थोग है। उत्त तीनों में सृष्टात्मक 
आविशभमष्य-अन्त का भाव भी है और उनसे ध्वनि-क्रम भी वैसा ही निकलता 
२४ । 
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है जैसा र ...आ ...म्‌ से निकलता है ; इसलिए उच्चारण और ध्वन्या- 
त्मक आनन्द की दृष्टि से राम और ओम में समता है। ईरश्वरभाव-दर्शी- 
नामों में तुलसी के समय तक ओम्‌ कदाचित्‌ सब से अधिक प्राचीन, प्रचलित 
शास्त्र-सम्मत और स्वे-सम्मानित था। फिर क्‍या कारण है कि नाना 
पुराण निगमागम सम्मतं' की दुहाई देनेवाले तुलसी ने उसके स्थान में राम! 
को ही विशिष्टता देकर उसका घर-घर प्रचार किया ? कारण यह है कि 
ओम में आदि-मध्य-अन्त सूचक भावों की समता होने पर भी वह व्याहा- 
रिफता रक्षित नहीं होती, जिसकी आवश्यकता लोक में रहने वाले हर 
सानव के लिए रहती है | वह ज्ञानियों और ध्यानस्थ योगियों को आनन्द 
दे सकता है; पर उस जनसाधारण को नहीं, जिसे लोक की जटिल परि- 
स्थितियों में ही रहकर अपने तथा समाज के लाभार्थ कर्म करता अनिवार्य 
होता है । उसमें यदि आनन्द-प्राप्ति का कोई व्यावहारिक प्रयोग है, तो 
केवल वही जप का, जिसके द्वारा वैसा ही ध्वन्यात्मक आनन्द मिल सकता है, 
जैसा कि राम-जप से मिलना बताया है। यथार्थ मे ध्वनि के आधार पर 
ही उसका निर्माण किया गया प्रतीत होता है ; पर उसमे ईद्वर-सम्बन्धी 
समग्रुणता की उपेक्षा है, जो किसी प्रकार से टाली नहीं जा सकती | वह 
व्यक्तिगत आनन्द के सामने समाज के आनन्द की ओर फूटो आँख से भी 
नहीं देखना चाहता । संसार में कमंथोगी अथवा यथाविधि जीवन-यापन्र 
करने वाले मानव के लिए केवल निर्गुणानन्द की कल्पना और ध्वन्या- 
त्मक आनन्द की सक्रियता वैसी ही निरथंक होती है ; जैसे --भूखों के लिए 
कंचन का ढेर होता है । ओम्‌ मे इन्हीं त्रुटियों को देख तुलसी ने उस राम- 
नाम को पकड़ा, जिसमें ओम्‌ में निहित सब ग्रुण तो है ही, परन्तु सग्रणता 
अथवा व्यवहार-सूचक वे गुण भो पाये जाते है, जो ओम्‌ में नहीं हैं| मानवों 
के सामने मानवता का प्रतीक ईइ्वरावतारी राम का आदर्श के रूप में 
खड़ा किया जाता, नितान्त आवश्यक था ; इसलिए तुलसी ने ओम की 
अपेक्षा त्रिभावात्मक राम का ही प्रचार किया । 

सम्भव है, यहाँ हमारी बात का खंडन करने के हेतु कोई आप के 
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सामने ईव्वरवाची <्याम' नाम को प्रस्तुत कर यह कहें कि उस का भी 
अन्त्य वर्ण 'म' है, और राम के समान उसके द्वारा भी मानवता का 
आदर्श कृष्ण के रूप में प्रदर्शित किया जाता है ; परन्तु कई कारणों से 
दयाम और राम की समता नहीं बैठती | एक तो द्याम! कोई ख्त॒तंत्र 
नाम नहीं है। वह कृष्ण की उपाधि है, अथवा यह कहिए कि कृष्ण के 
उपासकों ने कृष्ण पर श्याम-संज्ञा का आरोप किया है। दूसरे, 'शु! के 
आने से 'ध्याम” उस प्रकार त्रिदर्शीय त्रिवर्णात्सक नहीं है, जिस प्रकार 
“राम” है। तीसरे, कृष्णचरित्र मे आदर्शनीय उत्कृष्टता होते हुए भी राम- 
चरित्र के समान सर्वक्षेत्रीय मर्यादा का प्रदर्शन नही मिलता । इस में चाहे 
दोष स्त्रयं कृष्ण का रहा हो या उनके उपासको का, जिन्होंने बाद मे 
उनका चरित्र-चित्रण किया है । 


ओम्‌ और श्याम की यह चर्चा आने के पूर्व हम यह बता रहे थे कि 
'रा” के दीर्घोच्चारी नाद से कर्ण-द्वारा बाहरी आवाज का प्रवेश नहीं हो 
पाता । यह दीर्घोच्चार घोष की बात हमने केवल तद्विषयक अनुभूति 
कराने के हेतु दृष्टान्तवत कही थी। यथार्थ में यह आवश्यक नहीं कि जप 
घोषपूर्वंक ही किया जाय । जप चाहे जिस स्वर में किया जाय, या बित्ता 
स्वर के मन-ही-मन किया जाय, उसका उद्देश्य केवल इतना ही रहता 
है कि उच्च भाव-पूर्ण शब्द का आश्रय छेकर निम्त भावयुक्त छाब्दों का 
अपने अन्दर प्रवेश होने दं ; ताकि मन विकारवान न हो । यदि कोई 
यह कहे कि जब यही उद्देश है कि नेत्र या कर्णो के द्वारा विकार उत्पन्न 
करने वाला कोई रूप या शब्द हमारे अन्दर प्रवेश न करने पाये, तो यही 
क्यों न किया जाय कि नेत्र था कान हमेशा के लिए फोड़ डाले जायें, जेसा 
कि विल्वमंगल (सूरदास) ने अपने नेत्र फोड़ लिये थे ; परन्तु इस तरह के 
उपायों का आश्रय लेना मु्खंता का ही चिह्न होता है। एक तो, इन ईर्वर- 
दत्त ज्ञानोपाजन के साधनों का विनाश कर लेने से हम भविष्य में ज्ञान- 
प्राप्ति से वंचित हो जाते हैं। दूसरे, जब ठक मन संयमी नही होता, 
तब तक इन्द्रिय-विनाश से कोई लाभ नहीं मिलता, क्‍यों कि यथार्थ में 
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विषय-रसों का भोक्ता तो वही रहता है, न कि इन्द्रियाँ । इसीलिए 
भक्तों का कहना है कि मन को ईइ्वर-चिन्ततन अथवा नाम-जप मे 
लगाये रहो | जिस बात को भक्त ईइ्वर-चिन्तन या जप आदि कहकर 
दर्शावा है, उसी को तत्त्वदर्शी गीताकार निम्न इलोक में परंद्ष्ट्वा' (अर्थात्‌ 
प्र-तत्त्व पर दृष्टि लगाये रहना) कहकर बताता है--- 


विषया विनिवतंन्ते निराहारस्थ देहिनः। 
रसवर्ज रसोष्प्यस्थ पर दृष्दवा भिदर्तते॥४३॥ 


(ग) पथ के भयावह स्थल (/057086० आ००७)--शानस में जय और 
विजय का उल्लेख और उत्त पर हमारा समीक्षत्मक दृष्टिपात- 

सड़कों पर आपने देखा होगा, कई स्थानों पर हाल रंग से 'खतरा' 
शब्द लिखा हुआ मिलता है । उसको देखते ही पथिक समझ जाते हैं कि 
वहाँ कोई-न-कोई जान-जोखिम की बात अवद्य है ; इसलिए वे उससे 
बचने के अभिप्राय से सावधान होकर चलने लगते है । जो मार्ग जिल्ना दुर्गम 
होता है, उतने ही अधिक खतरों का सामना पथिक को करना पड़ता है । इस 
प्रकार के प्रत्यक्ष मार्गों को अपेक्षा जन-दक्षेत्रीय कतंव्य-पथ महाकठित होता 
है। उस पथ पर चलने वाले पथिक को जन-द्षेत्रीय विविध भाँवि की मान- 
सिक गुत्थियों को सुलझाते हुए निर्भीक होकर अपने कतंव्य को पूरा करना 
पड़ता है ; इसलिए उसके मार्ग में एक-दो नहीं, अनेक भयावह स्थल पढ़ते 
हैं। यदि यह पथिक इस धारणा को लेकर चले कि उसे न केवल लोक-सेवा 
ही करता है, वरन्‌ परलोक भी सुधारना है, तो उसे उन लोगों की अपेक्षा 
जो केवल एक ही प्रकार की घारणा से प्रभावित होकर बतंते हैं, विशेष 
रूप से सतके रहकर मार्ग पार करना होता है। तुलसी की घारणा यही' 
द्विविधा थी और पथ उन्होंने चुना था क्रान्ति का, जो सहज ही साधारण 
-पथ से अधिक भयंकर होता है। शरीर-दण्ड की दृष्टि से निर्भीक रहते हुए 
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४३. गीता २ ,५९॥: 
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भी ऐसे क्रान्तिकारी लोक-सेवक को इस बात का विशेष भय रहता है कि 
उसकी मानसिक ओर आत्मिक गति न बिगढ़ने पाये । इससे बचने के छिए 
पूवंगामी सभी सच्चे लोकसेवी पथिकों ने दो स्थक ऐसे भयकर बताये 
है कि वहाँ पहुँचने पर बिरला ही सकुशलर बच पाता है। वे है--जय 
और विजय । 
मानस में तुलसी ने इनके विषय में यह लिखा है-- 
“हररपाल हरि के प्रिय दोऊ । जय अरु घिजथ जान सब कोऊ। 
घविप्र शाप ते दूनठ भाई। दास्स भसुरु देह घिन्‍्ह पाई। 
कनक कसिपु अर द्वाठक ले बच । जगत बिदित सुरपति मद मोचन | 
घिजई समर बंसर चिख्याता। धरि बरशहु बपु एक निपाता। 
होइ नरहरि दूसर पुनि भारा। पत्र प्रहताद सुजस विस्तारा। 


दो०--भए निसाचर चाह तेह, महावोर बलबान। 
कुम्भकरन रावन सभट, सुर बिजई जग जान॥? 


पौराणिक गाथाओं की उपयोगिता पुराण-काकू मे तथा उसके पश्चात्‌ 
जो भी रही हो; पर आज के युग में उन्से पाठक की बुद्धि अनेक स्थलों 
पर भ्रम में पड़ जाती है, क्‍यों कि उन में मानवीय आन्तरिक गतियों पर 
व्यक्तित्व का आरोप किया हुआ मिलता है, जैसा हम पहले किसी दूसरे 
प्रसंग के समय कह आगे है। ज़य और विजय सम्बन्धी गाथा से भी, जिसका 
उल्लेख तुलसी ने उक्त पंक्तियों में किया है, इसी प्रकार का भ्रम उत्पन्न हो 
उठता है । हम जय और विजय को उक्त नामधारी दो व्यक्ति समझने लगते 
है, और हरि को एक महल में रहनेवाला मान बैठते हैं। परिणाम यह 
होता है कि हम; उसके मूलार्थ से वंचित होकर जीवनोपयोगी लाभ से हाथ 
भो बैठते हैं। उसका गूढ्वार्थ जिस तरह हम समझे हैं, वही पाठकों के विचा- 
रार्थ यहाँ प्रस्तुत क्रिया जाता है। 
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मानस के उक्त उल्लेख में जय और विजय के अतिरिक्त कई और दूसरे 
नाम भी आप को पढने को मिलते हैं, और प्रत्येक के बारे में आप को कुछ- 
न-कुछ गाथाएँ भी सिलती हैं ; परन्त उन सब के गूढार्थ पर यहाँ विचार 
करना न सम्भव है और न आवश्यक ही ; इसलिए केवल जय और जय 
से सम्बन्धित भावों का प्रदर्शन किया जायगा। उन पर कुछ कहा जाय 
उसके पूर्व पाठक एक बात तो यह ध्यान मे रख कि हरि महलादि में रहने 
वाला कोई व्यक्ति-विशेष नहीं, पर वह है समष्टि और व्यष्टि रूप सर्व- 
व्याप्त सत्‌ । दूसरी बात यह है, हमारे द्वारापूर्व में कथित 'विप्र' की 
व्याख्या । 

जय और विजय की गाथा में नियंत्रित लोक-कर्म की प्रधानता दर्शाई 
गई है। नियंत्रित छोक-कर्म करनेवाले को दो फल मिलते हैं--( १) लोक- 
यश, और (२) आत्मानन्द अर्थात्‌ हरि-भक्ति या हरि-मेवकाई । 

लोक-कर्म में संलऊग्न रहनेवाले को जब किसी कार्य मे सफलता मिलती 
है, तब कहते हैं उसकी विजय हुई और जब वह अपनी संलूग्नता के कारण 
कई विजयों के पश्चात्‌ अथवा एक ही कर्म मे कई दिनों तक लगे रहने के 
पश्चात्‌ लोक-प्रिय बन जाता है, तब उसकी जय बोली जाने लगती है। इस 
वरह, जो अपने लोक-कर्मो के कारण विजयी और जयी होकर लोक-यश का 
भागी बन जाता है, तब वह हरि का प्यारा कहाता है। जो स्वामी का 
प्यारा या विश्वास-पात्र होता है, उसी को डयोढ़ी या द्वार-रक्षा का कार्य- 
भार सौप जाता हैं ; इसलिए आलकारिक भाषा में जय और विजय को 
दो भाई कहा गया है, क्‍यों कि उन दोनों की उत्पत्ति लोक-कर्म से होती 
है ; और इसलिए वे हरि के द्वारपाल कहे गये हैं । 

विजय प्राप्त होने पर विजयी बहुघा-लोक-बैभव की छालसावदय अनेक 
आशाओं से बद्ध होकर सत्कर्मों को छोड़ दृष्कर्म करने लगता है, जिससे उत्सगं 
के बदले वह पतनोन्‍्मुख बन जाता है, जैसा कि गीता के सोलह॒व॑ अध्याय 
के बारहव इलोक से छेकर १६ वे इलोक तक बढ़े सुन्दर रूप में बताया गया 
है। ऐसी छालसा वाले लोग विषय-भोगों के हेतु अन्यायपूवंक धनादि पदार्थों 
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को संग्रह करने की ही इच्छाओं में रत बने रहते है---ईहन्ते कामभोगाथ- 
अन्यायेनार्थ संचयान्‌ ।” विजय-प्राप्त यदि, एक ओर धर-पकड़ आदि क रने में 
लगकर पतित होता है, तो जय-प्राप्त, दूसरी ओर, आलस्यवश कर्महीन होकर 
पतित बनवा है | इस तरह मनुष्य का उत्सर्ग और पतन उसके कर्मो के अधीन 
रहता है। सत्कर्म ही ब्राह्म कर्म कहलाते हैं, और ब्राह्म-कर्म ही विप्न- 
संज्ञा का द्योतक है । जो कर्म ब्राह्म-कर्म के विरुद्ध होने के कारण, उसे तष्ट 
करने वाला हो, वहीं विप्र का श्राप है, जिसके फलस्वरूप मनुष्य तामसी और 
आसुरी बृत्ति का बन जाता है। यह तवामसी या आसुरी वृत्ति एक बार आई 
कि फिर उसे देववृत्ति में परिवर्तित करने के लिए बहुत समय लगता है, 
और वह तभी सम्भव होता है, जब पुनः ब्राह्म-कर्म की ओर रुचि बढ़े * यही 
रहस्य आप को मानस के उक्त उल्लेख में छिपा हुआ मिलता है । जय आर 
विजय का विप्र-श्राप-वश जो एक जन्म में क्रमश: कनककसिपु और हाटक- 
लोवन, तथा दूसरे जन्म मे कुंभभ रत और रावण होना बताया गया है, वह 
यथा मे तामसी-आसुरी वृत्ति के क्रमानुगत ह्वास का रूप है। प्रारम्भ में 
ही यदि उक्त दुष्टवृत्ति न दबाई गई, तो वह बढती ही जाती है । कनककसिपु 
अर्थात्‌ कनककश्यप साधारणतया हिरण्यकश्यप नाम से और हाटकलोचन 
साधा रणतया हिरण्याक्ष नाम से प्रसिद्ध हैं । 


कश्यप का अर्थ होता है--गदहा, सेज, सोफा आदि ; और कनक्‌, हाटक 
तथा हिरण्य तीनों के माने होते हैं--सोना या कंचन ; इसलिए कनककश्यप 
अथवा हिरण्यकश्यप का अर्थ हुआ--कंचन-सेज, जो आलस, प्रमाद, आराम- 
तलबी अथवा अकमंण्यता का प्रतीक होता है.। कहावत भी है--'बिहा पाई 
सेज, पौढ़ पाये सेंया” इस तरह श्राप के बाद जय का जन्म तो हिरण्यकश्यप 
के रूप में होता बताया और विजय को--जिसकी आँख सदा अर्थ-संचय और 
भोगों पर गड़ी रहती है, हाटक लोचन या हिरण्याक्ष होना बतावा, क्यों कि 
लोचन और अक्ष दोनों के माने होते है--आँख । यही दृष्वृतियाँ जब और वृद्ध 
होती है, तब उनका प्रकट स्वरूप इससे भी अधिक भयंकर एवं दृष्परिणामी 
होता है। यही भाव यह कहकर दर्शाया गया है कि प्रथम जन्म का आलसी 
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“जय' दूसरे जन्म में हिरण्यकश्यप हुआ, और तीसरे जन्म मे जाकर वही 
छः छः माह तक खुर्राठि केकर सोनेवाला आलछसी या मनों खागे-पोनेबाला 
प्रमादी कुंभकर्ण बन गया : तथा प्रथम जन्म का कामी “द्विजय! दूसरे जन्म में 
हिरण्याक्ष हुआ और तीसरे जन्म में जाकर वह भृू-पातालादि लोकों को 
जीतने तथा व्यभिचार करनेवाला रावण बन गया । इस तरह तामसी और 
आसुरी वृत्ति का प्रारम्भ होना ही खराब होता है। यदि वह यथाविधि न 
रोकी गईं, तो यहाँ तक बठ जाती है कि सुरवृत्ति बिलकुल दब जाती है, जैसा 
कि उक्त उल्लेख मे, आये हुए दोहे की इस अन्तिम पंक्ति में बताया है-- 


'कुम्भकर्ण रावण सुभट, सुरविजई जग जान ।” 


ये है लोक-सेवा-पथ में मिलने वाले जय और विजय नाम के दो भयंकर 
गड़ढ़े, जिन से बचकर चलने के लिए तुलसी ने प्रथम से ही विचारकर रखा 
था। अपने पृव॑गामियों के द्वारा उन्हें यह भलीभाँति ज्ञात हो चुका था कि 
यदि किसी पथिक का पद उस ओर थोड़ा भी खिसका, तो उसके रसातल 
पहुँचने में कोई सन्देह नहीं । क्रान्ति का कार्य साधारण लोक-सेवा के कार्य 
की अपेक्षा उतना ही शीघ्रगामी और जटिल होता है, जितना कि मोटर- 
यात्रा का कार्य, पद-यात्रा के का+ की अपेक्षा हुआ करता है। इसलिए क्रान्ति- 
कारी तुलसी ने अत्यन्त संयमी बनना स्वीकार किया, ताकि वह विशिष्ट 
सावधानी से उक्त महा भयावह स्थलों से बच निकले ) यदि वह संयमी न 
होता, तो निश्चय ही अनेक पथिकों के समान अपने उस अस्तित्व को--जो 
आज सूययसम प्रकाशित हो रहा है--खो बैठता । 


कं 
हि 
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गत दो अध्यायों में हम तुलसी की क्रान्तियोजना पर विचार कर चुके) 
योजनाएँ सामान्यतः सिद्धान्त-प्रधान हुआ करती है; इसलिए उनमें प्रायः 
सभी को क्लिष्टता और अरुचि की प्रतीति होती है। चुँकि तुलसी की क्रान्ति 
के स्तम्भ धर्मं-सिद्धान्त हैं, और चूँकि तुलसी के वे धर्म-सिद्धान्त अ्रम-धृम्र 
से आच्छादित होने के कारण अन्य सिद्धान्तों की अपेक्षा अधिक विलष्ट और 
अरुचिकर प्रतीत होते हैं, इसलिए हमें उन पर विस्तारपूर्यक अपने विचार 
प्रकट करने पड़े । जप-विस्तार को देखकर पाठक यह ॒ न समझे कि तुलसी 
का प्रधान उदहेश कर्मयोग को भ्रुठाकर केवल राम-ताम की माला फेरने 
अथवा हैं! ध्वनि करके आनन्द उठाने का ही था। यदि यही उद्देश्य होता, तो 
उन्होंने 'कर्म प्रधात विश्व करि राखा | जो जस करे सो तस फल चाखा' 
यह कदापि न कहा होता । उनका मूल उद्देश तो कमंयोग ही था, जैसा कि 
सर्व-द स्त्र-सम्मठ है । ईश्वर-चिन्तन का आग्रह उन्होंने केवल उस उद्देश्य 
की यथा विधि पति के हेतु किया है, जैसा कि हम बार-बार इसके पूर्व 
कह आये है ; इसलिए तुलसी के विविध विचारों को समीक्षा कर लेने तथा 
उन विचारों पर आधारित उनके व्यक्तिगत आचारों का अनुसन्धान छूगा 
लेने के उपरान्त, अब हम इस अध्याय में उनके उन सामाजिक कार्यो पर 
दृष्टि डालंगे जिनके द्वारा उन्होंने समाज-क्षेत्र में क्रान्ति मचा दी । चूँकि 
इस सम्बन्ध में न तो हमने स्वय देश-श्रमण आदि करके प्रचुर सामग्री 
एकत्र कर पाई है और न अन्य अन्वेषकों ने इस ओर विशेष लक्ष्य देकर 


३७८ क्रान्तिकारी तुलसी 


तत्सम्बन्धी कोई प्रामाणिक साधन प्रस्तुत किया है, इसलिए इस परिच्छेद मे 
जो कुछ आप को पढने को मिलेगा, वह अति अल्प ही होगा। यह केबल भावी 
अन्वेषकों को उस और ले जाने के लिए एक नवीन मार्ग का काम दे सकेगा । 

जब तक किसी को इस बात का ज्ञान नहीं होता कि यह सृष्टि गरुण- 
अवगुणों से सनी प्रपंच-रूप है, और जब तक उस के मन में यह उत्तेजना नहीं 
आती कि वह निर्भीकताएवंक उन अबगुणों का त्याग करे और करावे, तब 
तक न तो वह स्त्रय॑ं क्रान्तिपथ पर आरूढ हो सकता है और न दूसरों को 
आरूढ करा सकता । तुलसी को बाल्यकाल से ही ग्रुद नरहरिदास के अथवा 
अनुसन्धानकर्ताओं मे तत्संबधो मत-भेद होने के कारण, वह जो कोई भी हो, 
उसके साथ स्थान-स्थान पर भ्रमण करने का अवसर प्राप्त हुआ था। इसके 
फलस्वरूप उन्हें तत्कालीन भारतीय समाज में प्रचलित ग्रुण-अबग्ुणों की 
जानकारी हो चुकी थी, और उनके मन में उन अवग्रुणों को निकाल फकने 
की इच्ठा भी जाग्रत हो चुकी थी। मानस में कथित “विधि प्रपच ग्रुण अब- 
ग्रुण साना' तथा खल गह अग्रुण साघधुग्रण गाहा' आदि कतिपय पदो से उनकी 
उक्त इच्छा का परिचय सहज में मिल जावा है । जब उनकी यह इच्छा थी 
कि वे स्वयं तथा अन्य जन सभी ग्रुणों को ग्रहण कर अवश्ुणों का त्याग कर 
रहें, तभी तो उन्होंने ग्रुण-अवग्गुणों की कुछ रूप-रेखा खींच कर अन्त मे यह 
कहा--इहिंते कछु ग्रुण दोष बखाने। सग्रह त्याग न बिनु पहिचाने । 

प्रचलित विचार-धाराओं और सामाजिक कुरीतियों आदि के विरुद्ध 
बुलन्द आवाज उठाना तथा उन्हें जड़ से खोद फेंकने के लिए कदम उठाना 
सहज काम नहीं होता । ये बाते वही वीर पुरुष कर सकता है, जिसमें स्वार्थ- 
त्याग को भावना ऐसे उच्च शिखर पर पहुँच गई हो कि आवश्यकतावश 
वह न केवल अपने शरीर-सुख को ठुकरा सके, वरन्‌ु अपने प्राणो की भी 
बाजी लगा दे। दूसरे दब्दों में निर्भीकता ही उसका जोवन-धन हो । तुलसी 
तो निर्भोक थे ही, जैसा कि उनकी साहित्यिक क्ृतियों मे कथित वाक्यों से 
स्पष्ट है ; परन्तु उन्होंने दूसरों को भी उसी प्रकार निर्भीक बनाने का 
प्रयास किया । 
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६-मत्पूजा अरर हनुझ/न चार्लसः द।रा जनता में निर्भीकता रे का प्रयास 

उस समय का भारतीय समाज हिन्दू और मुसलमान--इन दो जातियों 
में निभक्त था, यह हम आठवें अध्याय में देख चुके है। यह भी हम जान 
चुके हैं कि मुसलिम जनता के अम्ानुषोय या पैशाचिक कार्यो तथा मुसलिमि 
शासकीय अत्याचारों के कारण हिन्दू जनता घर-बाहर सभौ स्थानों में सभी 
समय पर भयभीत बनी रहती थो | इसलिए तुलसी ने अपनी क्रान्ति का 
प्रथम चरण हिन्दू जनता में निडरता उत्पन्न करने के हेतू प्रारम्भ किया । 
इसके लिए उन्होंने भिन्न-भिन्न स्थान पर हनुमान-मन्दिरों की स्थापना की 
या कराई तथा हनुमान-3पासना करने के लिए लोगों मे रुचि उत्पन्न को । 
हनुमान वज्-सा बल देनेवाला, सकट हरनेवाला, भूत-पिशाचादि से निडर 
करनेवाला, खल-रूपी वन को पावक के समान भस्म करनेवाला, असुरों 
का निकन्दन (उन्मूछन ) करनेवाला आदि-आदि गुणों से विभूषित देव बताया 
गया। इन ग्रुणों का परिचय कराने के हेतु राम-कथा का मनाया जाना तथा 
रामलीला का कराया जाना भी प्रारम्भ किया, ताकि हनुमान का उक्त ग्रुणों- 
युक्त चरित्र सुन॒या देखकर मनुष्यों के हृदय से भंय भाग जाये । इस 
अभिप्राय से तुलसी ने, हमारो समझ मे, हनुमान-चालीसा की रचना इतने 
छोटे रूप में की कि जिसमे उसका चलते-फिरते कुछ मिनटों मे पाठ किया 
जा सके । उसकी भाषा और रूप को देखकर यदि यह कहा जाय कि तुलसी 
की रचनाओं में वह सम्भवतः सव्वे-प्रथम हो, तो कुड असंगत न होगा । 
ऐसा प्रतीत होता है, मानो क्रान्ति-क्षेत्र पर पदापंण करने वाले किसी नव- 
युवक धर्म-प्रेमी कवि का वह प्रथम तीर है, जिसका चलाना सिखाकर वह 
अपने लक्ष्य-वेध के लिए सैनिक तैयार करने के लिए तत्पर हुआ हो ! इस 


विधान से पर्याध फल भी उन्हें मिला, जो आगामी अध्याय मे बताया 
जायेगा | 


तुलसी-साहित्य के प्राय: सभी प्रमुख समीक्षक हनुमान-चालोसा को तुलसी 
की रचना मानने को वैयार नहीं हैं, जैसा कि हम गत तीसरे अध्याय में 
कह आये हैं। इसका एक कारण तो यह है--वे समझते हैं कि कविवावली, 
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विनय-पत्रिका, मानस आदि जैसे ग्रन्थों के प्रसिद्ध रचयिता तुलसी की भाषा 
और कविता इतने निम्नस्तर की नहीं हो सकती, जैसी कि हनुमान-चालोसा 
को है | दुसरा कारण यह है कि इन समीक्षकों में से बहुत-से ऐसे है, जिन्होंने 
पूर्व मे निर्धारित उक्त प्रकार के अनुसन्धान को ही अपने मत का आधार 
मान लिया है । हमारी समझ मे उक्त दोनों प्रकार की कसोटियाँ उपयुक्त 
नहीं हैं। किसी भी क्षेत्र को लीजिए, उसका आज का सम्पन्न कार्यकर्ता, 
चाहे वह कवि-सम्राट हो या वत्त्व-विशारद, चाहें वह कलाकार होया 
वैज्ञानिक, प्रारम्भिक काल मे केवल एक नौसिखिया के समान ही होता है। 
इस दृष्टि से यदि हनुमान-चालीसा तुलसी का सर्य-प्रथम साहित्यिक ग्रुरिया 
कहा जाय, तो आपत्ति उठाने के लिए कोई गंजाइश नहीं दिखाई देती, विशेष 
कर इसलिए कि तुलसी को अन्य सभी प्रमुख क्ृतियों में उन्होंने हनुमान को 
विशेष महत्त्व दे रखा है, और इसलिए भी कि अनुसन्धानकर्ता इस बात 
को निविवाद रूप से मानते है कि तुलसी हनुमान के उपासक थे तथा हनुमान- 
मन्दिरों और हनुमान-मूर्तियों के स्थापनादि कार्यो भे प्रमुख भाग लेते थे । 
काशी में अस्सीघाट पर तथा नगवा के पास अस्सी के नाले पर हनुमान की 
स्थापता करना, तथा निवसस्थान का नाम हनुमान-फाटक रखना एवं 
अस्सी पर रामलीला का आरम्भ करना उक्त कथन के प्रमाण हैं । डा० 
राजपति दीक्षितजी ने यह ठीक कहा है कि “ह॒नुमत्यूजा के प्रसार का आयो- 
जन करके, हनुमत्मन्दिरों की स्थापना करके, और रामलीला की व्यवस्था 
बाँधकर उन्होंने (तुलसी ने) प्रजा का हित-साधन करने से कुछ उठा नहीं 
रखा।” यदि यह कहा जाय कि उक्त प्रमाणों से केवल इतना ही सिद्ध होता 
है कि तुलसी के उक्त क्ृत्यों का सम्बन्ध केवल काशी से था, तो भी हमारे 
उपरोक्त निदान को कोई ठेस नहीं पहुँचती | सम्भव है, अनुसन्धानकर्ता 
यदि उस ओर विशेष ध्यान दें, तो काशी के अतिरिक्त दूसरे स्थानों के दृष्टान्त 
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भी उपलब्ध कर सके | फिर यदि यही मान लिया जाय कि तुलसी ने काशी 
को छोड़ किसी दूसरे स्थान पर हनुमान-स्थापना और रामलीला का प्रसार 
नहीं किया, तो भी इतना तो अनुभव सिद्ध है कि श्रेष्ठ पुरुषों द्वारा किये 
गये क्ृत्यों का अनुकरण दूसरे लोग अपने-अपने स्थानों पर अवध्य करने रूगते 
हैं। आज जब हम असंख्य स्थानों पर हनुमत्मृतियों को तथा असेक स्थलों 
पर रामलौला को देखते हैं, तो यही कहा जा सकता है कि किसी श्रेष्ठ पुरुष 
द्वारा प्रारम्भ किये हुए कार्यो का ही वह विस्तृत अनुकरण रूप है ।आप को 
स्मरण होगा कि लोकमान्य तिलक ने भी अंग्रेजी-राज्य के विरुद्ध चेतना- 
जागृति के अभिप्राय से अपने निवास-स्थान पूना में गणेश-उत्सव को प्रारम्भ 
किया था, जो समय पाकर धीरे-धीरे प्राय: सभी भारत में, विशेषकर महा- 
राष्ट्रभाग में, पर्याप्त हूप से नेफैल गया था । जन-साधारण में बल-बद्धियुक्त 
निर्भीक जनमत उत्पन्न कर के लिए देव-पूजा का वैसा ही महत्त्व होता 
है, जैसा कि बारूक को वर्ण-माला सिखाने के लिए किसी प्रत्यक्ष पदार्थ का 
होता है । जिस प्रकार “घर'का घ' अथवा 'छड़ी' का 'छ' कहने वाला बालक 
कालान्तर से 'घर' और छड़ी' के स्थान में 'ब” और “क' से बँध जाता है, 
उसी प्रकार जन-साधारण देव-विदेष के स्थान में दत्सम्बन्धी सदगणों का 
अ्रतिपालन करने में तत्पर हो जाता है। इस तरह तुलसी ने हनुमत्पूजा के 
आश्रय से मुसलमानों के अत्याचारों के विरुद्ध निर्भीकतापूर्ण जन-मत वैयार 
किया । जब किसी राज्य में स्वतत्र-विचार को कुचछ कर रखने के लिए घोर- 
'सै-घोर आतक और कुचक्र चलाया जाता है, तो राजनीति-कुशलरू लोग इसी 
प्रकार का कार्य-क्रम जनता के सामने प्रस्तुत करते है । अग्रेजों की दमन 
नीति की अपेक्षा मुसलमानों की दमन-नीति कई गरुणी अधिक थी ; इसलिए 
यदि श्रेय. स्वतंत्रता के आन्दोलन की दृष्टि से गणेश-उत्सव को प्रारम्भ 
करने का तिरुकजी को है, तो उनसे कई ग्रुणा अधिक श्रेय ह॒तुमत्यूजा 
प्रारम्भ करते के कारण तुलसी को है। तुलसी-काल के कुचक्र को देखते 
हुए इसे तुलसी का एक अनुपम राजनीतिक चातु्ये कहा जाय, तो ठीक 
ही होगा। द 
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देशाठन द्वारा जन-सम्पर्क 

आचार-विचार के प्रचार के लिए जन-सम्पर्क से अधिक अच्छा साधन 
कोई दूसरा नहीं होता, यह निविवाद सत्य है। और जन-सम्पर्क का सब से 
उत्तम साथन होता है--पद-यांत्रा, जिस के >िषय में हम राम की यात्रा के 
समय कह आये हैं । पद-यात्रा करते हुए जनता के बीच पारस्परिक वार्ता- 
लाप तथा कथा-विवेचनों के करते जाने से जो लाभ होता है, वह लोक- 
सेवा की दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण रहता है। 

तुलसी ने देशाटन किया, इस रुग्बन्ध में अन्वेषकों मे मत-भेद नहीं 
है ; परन्तु इस विषय पर, हमारी समझ में अभी तक पर्याप्त खोज नहीं 
की गई | जो कुछ खोज की गई है, उससे इतना पता चलता है कि तुलसी 
ने केवल उत्तरी भारत के कुछ जिलों में भ्रमण किया तथा कुछ प्रमुख 
वीर्थ-स्थानों पर आश्रम-वास किया । वहीं से वे किसी-क्सी स्थान को चले 
जाया करते थे। इस प्रकार के अनुसन्धानों से इतना ही ज्ञाव होता है कि 
तुलसी केवल धर्म-भावना से प्रेरित हो, बहुधा तीथ॑-स्थानों को ही जाया 
करते थे ; इसलिए उनकी यात्रा अधिकतर तीथाटन नाम से प्रसिद्ध है। 

नुछश्ी-प्रन्थावलो (स्ंड ३) की प्रस्तावना मे 'पय्य॑टन' छीर्षक के अन्त- 
गंत बलिया जिला (संयुक्त प्रदेश ) के कुछ ग्रामों का उल्लेख किया गया है, 
जहाँ तुलसीदासजी पहुँचे । उसी में तुलसी की 'कुछ जीवनियों के आधार 
पर कुछ फुटकर बाते” दी हैं, जिन्हें पढने से ज्ञात होता है कि वे कई जिलों के 
ग्रामों में भी भ्रमण करते रहे। परशुराम चतुर्वेदीजी ने तुलसी के निजी 
ग्रन्थों के आध्यर पर यह निष्कर्ष निकाला है कि वे अयोध्या, काशी, चित्रकूट 
ओर प्रय'ग (तीरथराज) में रहे होंगे ।' परन्तु इसके विषय में भी कोई 
काल-क्रम निश्चित नहीं किया जा सकता । डाक्टर सर जाजं ग्रियसंन ने 
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निस्सन्देह अपने लेख में बहुत पहले यह लिखा था क्रि तुलसी अपने गुरु के 
साथ “सारे उत्तर भारत में घूमे” और फिर गृह-पत्नी के बचनों के कारण 
साधु हो जाने पर “पहले अयोध्या और फिर काशी में स्थान बना करके 
उत्तरी भारत में दूर-दूर तक घुम कर राम-नाम का उपदेश देते रहे ।””* 
राम-नाम का उपदेश देना ही, हम गत पृष्ठों पर भछी भाँति बता 
आये है, लोक-कर्म का उपदेश देना है, और यह लछोक-कर्म भी ऐसा कि उसके 
पालतार्थ आवश्यकतानुसार खल या असुरों के सहार, अथवा यह कहिए, 
आसुरी वृत्तियो के उन्मूलन के हेतु त्याग और वीरता के प्रयोग मे किचित 
मात्र भी कमी न रहने पाये। जो महात्मा किसी ग्रन्थ को इसलिए लिखेकि 
उसके आददीनायक के लोक-कर्म प्रकट हों, उसी के विषय में यदि यह घारणा 
बना ली जाय कि वह अपने श्रोताओं के सम्मुख उत्त यशस्वी लोक-कर्मो कौ 
चर्चा नही करता, वरन्‌ उस आदर्श नायक के नाम-जप की ही बात किया 
करता था, तो इससे अधिक हास्यास्पद बाठ और क्या हो सकती है । सच बात 
तो यह है कि उसका उद्देश्य ही यह रहता है कि श्रोतागण उसके आदर्श - 
नायक के लोक-कर्मो को अच्छी तरह से सुने-समझे और उनके अनुकूल चले। 
वह चाहता है कि जनता उस आददों नायक के पद-चित्न या चरण-रेख 
को देख-देखकर अपना कमं-मार्ग निर्धारित करे । यही उसका भक्ति-मार्ग 
है---इसी में स्वामी की पद-पूजा अथवा चरण-बन्दना का भाव निहित है 
जैसा कि हम किसी गत अध्याय मे प्रकट कर आये हैं ; इसलिए हम तो इसी 
निदचय पर पहुँचते हैं कि जहाँ-ज हाँ दुलती जाते या निवास करते थे, वहाँ वे 
सदैव श्रोताओं का ध्यान राम की लौकिक कत्तंव्य-परायणता की ओर इस 
विचार से आकर्षित करते थे कि जिससे वे भी अपने समय की' सामाजिक 
दृदशाओं को मिटाने के लिए उसी तरह कटिबद्ध हो उठ, जिस प्रकार राम 
हुए थे । यही उद्देश्य तुलसी के देशाटव और यात्रा का था, और इसी उद्दध्य 
की पूति वे पूर्वोक्‍्त तीर्थ-स्थानों में रहकर किया करते थे। उक्त चारों स्थान 


'एन्च/प्रफ-कपामाड ४+ा+कार हलााप+र कार्ड विध्कषटक। प्रदध उठ: आधअथ- उरसाकारर किकासमर, 


६. लुलसी-प्रन्थावली (खण्ड ३) निबन्धावली, पु० २७॥ 
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उत्तर भारत के प्रमुख तोर्थ-स्थान मानते जाते है। वहाँ भारत के भिन्न- 
भिन्न कोनों से सहसख्नों नर-तारी नित्य-प्रति धर्म-मावना को लेकर तीर्थ करने 
जाया करते हैं । तुलसी के काल में भी जाया करते थे। रेल के अभाव मे 
इन तीर्थ-यात्रियों को पद-यात्रा करनी पड़ती थी, जिसके कारण उनकी वह 
'तीर्थ-भावता कम-प्े-कम घर लौटने के बाद महीनों तक बनी रहती थी। 
जब वे वीर्थ-स्थान को पहुँचते, तब दूसरों से वे तुलसी के विषय मे सुनते, 
उनके दर्शन करते, उन से वार्तालाप करते, उन की राम-कथा' सुनते अथवा 
राम-लीला देखते । गरज यह कि उक्त तीर्थ॑स्थानों मे रहने से एक बड़ा 
भारी लाभ तुलसी को यह था कि उनका सन्देश इन तीथं-यात्रियों के द्वारा 
भारत के ग्राम-प्राम में दूर-दूर तक पहुँचाया जा सकता था। उन विनों, 
जब अक्षरज्ञान प्रायः कुछ न था, विचार-वहन के साधन नहीं के बराबर 
थे, तथा यात्रियों को आने-जाने का उपाय मूलतः: पैदल चलना ही रहता 
था, तब भारत के एक कोने से दूसरे कोने तक सन्देश पहुँचाने का इससे 
अधिक बढिया साधन कोई दूसरा नही बचाया जा सकता था। अन्य आलोचक 
भले ही सोच कि तुलसी ही एक रूढिवादों विरक्‍्त के समान आत्म-मोक्ष के 
'हेतु तीथस्थानों में निवास करते थे, परन्तु जब हम उनकी उस व्यावहा- 
रिक अन्त्द्ृष्टि पर ध्यान दोड़ाते है--जिसका यथासंभव विवेचन पाठकों 
को गत पाठों में मिला होगा--तब हमे तो यही प्रतीत होता है कि उन्होंने 
तीर्थ-स्थानों में लम्बी-लम्बी अवधि तक रहकर राम-कथा कहने या राम- 
लीला करने में इस लाभू पर अवश्य ध्यान रखा होगा, कि वे वही से 
अपने इष्ट सन्देश को गाँव-गाँव में सुगमता से पहुँचा सकंगे। अन्य स्थानों 
में रहने.से न यह सुगमता मिलती और न वह सन्देश ग्रामीण जनता के 
कान तक यथा शीघ्र पहुँचाया जा सकता था, जो क्रान्ति के प्रथम तकाजे 
थे! तुलसी की राजनीतिक गहराई का यह भी एक नमूना है। 

अब प्रद्त यह उठता है कि तुलसी उत्तर भारत ही मे क्‍यों चूमे, दक्षिण 
की ओर क्‍यों नहीं गये, जब कि उन का उद्देश्य यह था कि सारे भारतवर्ष 
में क्रान्ति का बिग्रुल' फूंका जाय । तत्कालीच- परिस्थितियों ने ही उन्हें ऐसा 
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करने के लिए बाध्य किया । यों तो एक कारण यही कहा जा सकता है कि 
उस युग में यात्रा-सम्बन्धी कठिनाइयों की विशेषता थी, और दूसरा कारण 
यह भी हो सकता है कि वे हिन्दी-भाषा में अपने सन्देश का प्रचार करना 
चाहते थ, और इस प्रकार के प्रचार के लिए उत्तर भारत हो उपयुक्त 
स्थान था । परन्तु राजनीठिक दृष्टि से दूसरे ही कारण प्रतीत होते है । 
तुलसी का जन्म उत्तर भारत में हुआ । उत्तर भारत में हो मुसलमान 
राजाओं की राजवानी तथा सामन्‍्तशाही के प्रमुख स्थान या गढ थे । वहीं 
शासकीय अत्याचारीं की पराकाष्ठा का प्रत्यक्षीकरण हो रहा था, तथा 
उस शासत के लाइ़लों द्वारा भीषण दुराचारों का नंगा दज्ृत्य देखने को 
मिलता था। आगरा मुगल-बादशाहुत की राजधानी बन चुका था | अकबर 
की कुटिल नीति और जहाँगीर की कठोर व्यभिचारिणी नोति ने क्षत्रिय 
राजाओं की मात-मर्यादा को मदियामेट करके उन्हें बादशाही दर- 
बार के पिदठू बना लिया था। अतएव यह आवश्यकता थी कि क्रान्ति 
का प्रारम्भ यही से किया जाय और राजधानी के समीपवर्ती स्थान ही 
उसके केन्द्र बनाये जाये । इसलिए जिमप्त उत्तर भारत में तुलसी का जन्म 
हुआ, जिस उत्तर भारत में रहकर उन्होंने सामाजिक और राजनीतिक 
परिस्थितियों का अनुभव किया, तथा जिस उत्तर भारत में संशोधनात्मक 
क्रियाओं का अविलम्ब प्रयोग करना प्रमावश्यक था, उसी उत्तर भारत 
को छोड़कर अन्यत्र इधर-उधर जाना उतनी ही भयंकर विवेकहीनता होती, 
जितन कि प्रधान सोर्चे को छोड़कर दूसरे मोर्चे पर जा पहुँचनेवाले किसी 
सेनानी को हो सकती है । इन्ही कारणों से हमारा अनुमान है कि तुलसी 
ने उत्तर भारत के उक्त चार प्रधान तीर्थ-क्षेत्रों से ही अपनी उद्िष्ट क्रान्ति 
का प्रवाहत करना उपयुकत समझा । 


त्रिविध उपायों द्वारा कर्तव्य-भावना की जागृति 


क्रान्ति का लाना किसी एक मनुष्य के बूते की बात नहीं । उसके लिए 
चाहिए सम-विचारी अधिक-से-अधिक कार्यकर्ता। तुलसी के हृदय में क्रान्ति- 
२५ 
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कारी बेदना उठी सही, पर उतने ही से काम नहीं बन सकता था ; अतः 
उन्हें यह चिता होना स्वाभाविक थी कि वे किस तरह क्रान्तिका री भावनाओं- 
वाला दल उत्पन्न करे । सब से पहले उन्होने डरे हुए हृदयों में निर्भीकता 
भरने का साधन प्रस्तुत किया । फिर जन-सम्पकक के द्वारा कत्तेग्य की ओर 
स्झान (झुकाव) उत्पन्न किया। तत्पश्चात्‌ जन-समाज में विस्तृत रूप से 
कत्तेव्य-भावना को जाग्रत करना आवश्यक समझा गया। इसके लिए उन्होंने 
बौद्धिक दृष्टि से भानव-समाज को तीन विभागों मे विभक्त किया, यथा--( १) 
निपट गँतार अथवा निराट मूर्ख (२) कुछ समझदार और (३) शिक्षित 
समझदार । इन तीन वर्गो के लिए उन्होंने तीन प्रकार के साधन निकाले | 
विराट मूर्खो को राम के कत्तंव्यों का प्रद्शंत करके बताना, अर्थात्‌ रामलीला 
करना या कराना : सामान्य समझवालों के लिए प्रवचन करना अर्थात्‌ राम 
कथा कहना ; और शिक्षित समझदारों के लिए सरल भाषा में विविध 
विषयों पर ग्रन्थों की रचना करना । 


(१) रामलीला (प्रदर्शन) द्वारा 


यों तो रामलीछाओं का प्रदर्शन आज भी प्रतिवर्ष दशहरे के समय 
अनेक स्थानों पर किया जाता है। कभी-कभी कहीं-कहीं पर दहाहरे के पहले 
या बाद में भी वर्ष-काल के किसी भी समय पर राम-छीलाएँ कराई जाती है ; 
परन्तु इनमें से अनेक तो भड़ेती रहती है, और कुछ थोड़ी ऐसी रहती है, 
जो कुछ लोग चन्दा एकत्र करके उसके बल पर करते है। गरज यह कि 
प्रायः सभी, धन-राशि पर दस-पन्द्रह दिन तक जीवित रहती हैं और मनो- 
रंजन करके समाप्त हो जाती है। और वो और, उन्हें कई मनचले लोग बहुधा 
विषयाशक्ति के स्थल बचा लेते हैं : इसलिए वे कर्त॑व्य-शिक्षा के क्षेत्र न बन- 
कर उल्टे द्रव्य-लिप्सा, क्रीडा, मनोरंजन एवं विषयाशक्ति के स्थान बने हुए 
दिखाई देते हैं । कहाँ तुलसीदास ने रामलीकछा-प्रदर्शन इसलिए प्रारम्भ किया 
“था, कि मूर्ख से मुर्ख मनुष्य भी छोक-कर्म की यथार्थता को समझ सके और 
. कहाँ यह व्यर्थ का आडम्बरो खेल बन पड़ा है । जो भी हो, हमारा अश्रि- 
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प्राय केवल तुलसी की उसदृरदशिता को बताने का है, जिसके कारण उन्होंने 
अपनी अध्यक्षता में राम-कथा से सम्बन्धित प्रसंगों का रामलीला के रूप 
मे प्रदर्शन करना इस हेतु से प्रारम्भ किया कि जिससे निरक्षर मूर्ख जनता 
भी समाज के अधर्माचरणों के प्रति जागरूक होकर उनकी क्रान्ति में 
यथासम्भव योग दे सके अथवा उसके प्रति उसकी सहानुनतिपर्ण भावना 
ही जाग्रत हो उठे । 
(२) राम-कथा (प्रवचन) हारा 

इसी तरह राम-कथा पर प्रवचन भी हमें अनेक स्थानों पर सुनने को 
भिलते है ; पर प्राय: उन सब की तह में मुद्राओं की ही झंकार रहती है, 
सहूृदयी सेवा की भावना नहीं । उन में हृदय मे ठेस लगे हुए तुलसी की न 
तो वह बवेदना रहती है, और न वह कत्तेव्य-परायणता की पुकार, जो 
तत्कालीन अधर्माचार ने उनके अन्तस्तरू में कूट-कूट कर भर दी थी। 
तुलसी रामलीला करते थे और राम-कथा भी कहते थे, इस मे कोई दो 
मत नहीं। उनका नियम था कि वे जब अपने आश्रम मे रहते थे, तब 
वहाँ भी लोगों को राम-कथा सुनाते थे। श्रोतागण भी उन की राम-कथा 
सुनने पर्याप्त संख्या में एकत्र हुआ करते थे । राम-कथा कहते समय प्रसंगा- 
नुसार उनके प्रवचन भी बड़े रोचक और शिक्षाप्रद होते थे । हमारी नजर 
में तो इस समय ऐसा आ रहा है कि मानो सौम्य स्वरूप' तुलसी श्रोताओं 
के एक भारीसमूह के समक्ष हिन्दू-समाज की विविध क्षेत्रीय हृदय-द्रावक 
हीनता और मुसलिम समाज को दूखद दुर्नीति का अपने करुणा-भरे प्रवचनों 
ढ्वारा एक ऐसा चित्र खोंच रहे हैं कि उन श्रोताओं में से अनेक के नेत्रों से 
आँसू झलक उठे है। यदि यहु कहा जाय कि समय पाकर यही आँसू-भरे 
लोग तुलसी के साथी बनकर अथवा उनकी योजना के प्रति सहानुभूति 
रखकर स्वयं समाजोत्यान मे भाग लेनेवाले बनते जाते थे और दूसरों को 
बनाते थे, तो कुछ यलूत न होगा । 

प्रवचन का रूप देखने में तो प्राय: हमारे चिर-परिचित व्याख्यानों-जैसा 
ही होता है; पर आधार की दृष्टि से दोनों के बीच कौड़ी-मोहर का अन्तर 
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रहता है। प्रवचन में लोक-कर्म को नियंत्रित रखने के लिए ईदवर, सत्‌ 
अथवा निरहकार का प्राधान्य रहता है, जब कि व्याख्यानी में बहुधा मानव- 
मन-बुद्धि अथवा अहंकार का प्राधान्य बर्ता जाता है ; इसलिए मानवता 
के शिक्षण की दृष्टि से प्रवचनों का मुल्य व्याख्यानों की अपेक्षा अधिक होता 
है । चूँकि ईश्वरत्व की भावना की उपेक्षा की जाने के कारण व्याख्यान 
बहुधा जन-समूह को गलत मार्ग पर ले जानेवाले होते है, इसीलिए हमारी 
समझ में गाँधीजी ने अपने अन्त-काल के कुछ वर्षो पहुछे से प्लेटफार्मी 
व्याख्यानों के स्थान में सामूहिक रूप मे प्रार्थनाएँ करने की पद्धति प्रारम्भ 
की, और वहीं पर ईदइवर की प्रतीति के समक्ष निरहकार-भावना से देश- 
विदेश में व्याप्त समस्याओं की चर्चा भी को जाने रूगी। यह प्रथा गॉँधीजी 
ने अपने अन्त समय दंक निवाही और अब उसका पालन उनके सच्चे 
दिष्य विनोबा भावे भी नित्य-प्रति करते जा रहे हैं। तुलसी के राम-कथा पर 
आधारित प्रवचन बहुत-कुछ इन्हीं सामूहिक प्रार्थनाओं के समान समझना 
चाहिए। 


(३) साहित्य-रचनाओं द्वारा 


तीसरे वर्ग के उन समझदार लोगों के लिए जो पढ़े-लिखे थे, तुलसी 
ने उपयुक्त साहित्य का निर्माण किया। उन्होंने विविध विषयों पर विविध 
छन्दों और गीतों मे रचनाएँ कीं। इसका मूल कारण यह है कि पढ़े-लिखे 
लोगों में भी भिन्न-भिन्न रुचि के लोग हुआ करते हैं। ये पढ़े-लिखे लोग स्वय 
वो पढते ही हैं; पर भिन्न-भिन्न रुचि के दूसरे लोगों को भी पृढकर सुनाया 
'करते है। इसलिए, तुलसी ने विविध विषयों पर भिन्न-भिन्न छन्दो में अपनी 
साहित्यिक रचनाएँ की, जिससे पाठक और श्रोता दोनों अपनी-अपनी रुचि के 
अनुसार एक-सा लाभ उठा सके। इसी कारण एक और 
हमें मनोर॑जक गीतवाला राम-लला नहछु' ग्रन्थ मिलता है, तो दूसरी ओर 
सग्रुन॒ बताने वाला 'रामाज्ञा प्रशतः : एक ओर वरदायक “हनुमान-चालीसा? 
“हनुमान-बाहुक' मिलते हैं, तो दूसरी ओर तत्त्वज्ञान से भरी हुई 'कवितावली' क्‍ 
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“विनय-पत्रिका' तया विराग्य-संदोपनी' की रचनाएँ देखने में आदी हैं; परन्तु 
जिन्हें एक ही स्थान पर सब रस पाने की इच्टा हो, वे सब रसों की खान केवल 
“मानस! का ही आश्रय ले सकते है। तुलसी की रचनाओ में एक विशेषता यह 
है कि यद्यपि उन्होंने विविध परिषयों पर अलग-अलग ग्रन्थ लिखे हैं, तथापि 
उतत सब का सूलाधार रखा गया है, उनका एक दही राम, जिसे हमने त्रिभावा- 
व्मक कहकर बताया है। इसका कारण है और वह यह है कि तुलसी के 
मठ में ईश्वर और लोक का अमिट सम्बन्ध है और यही द्विविधा-सम्बन्ध 
का पालन, उनके मत मे मानद-जीवन की परिभाषा है। इसी अभिप्राय से 
उनके समस्त साहित्य का सृजन हुआ है और इसी अभिप्राय की पूर्वि के 
के लिए उन्होंने थिद्वन्मण्डली को अपने उस साहित्य द्वारा उदिष्ट क्रान्ति के 
पथ पर क्ष प्वात्मया विधि से कर्वव्यारूड होने के लिए आह्वान किया, क्योंकि 
उक्त द्विविधा-सम्बन्ध पालनेवाले मे प्रेम की प्रेरणा का होना तथा अहिसा- 
वृत्ति का आ जाना स्वाभाविक हो होता है। 


ऋ्ति का कार्यारम्भ और तुलसी को दण्ड 


जब सामान्यतः कतंव्य-भमावता जग उठी और कुछ लोग कत्तेव्यारूढ 
हुए पाए जाने लगे, तब तुलसी ने समाज के उत्त सभी क्षेत्रों में कार्य प्रारम्भ कर 
दिया, जहाँ जहाँ उन्हे संशोधन की आवश्यकता दिखती थी। हर क्षेत्र में उनके 
ये नव सैनिक अपनी-अपनी योग्यता और झचि के अनुसार कार्य करने में जुट 
गये । कुछ लोग वर्ण-व्यवस्था के अनुसार लग गये, तो कुछ आश्रम-व्यवस्था 
को ओर म्ुक पड़े । कुछ हिन्दु-मुसलिमों में परस्पर प्रेम बढ़ाने मे लग गये, 
तो कुछ माता-बहनों ही की रक्षा करने लगे | किन्‍हीं ने दीन-दरिद्र लोगों 
की ओर ध्यान दिया, तो किन्हीं दूसरों ने धनी-मानी लोगों का ध्यान अपने 
मान-मर्यादा को बचाने की ओर आकर्षित किया। सारांश यह, कि क्रान्ति 
का अहिसापूर्वंक कार्य सब ओर यथावकाश और यथाविधि प्रारम्भ हो गया । 
संसार का यह एक विचित्र नियम है कि जब कोई किसी क्षेत्र की प्रचलित 
पद्धतियों में सशोधनार्थ जी-जान से जम-सेवा करने लगता है, तब उसे उसी 
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जनता का कोप-भाजन भी बनना पड़ता है ! तुलसी पर भी वह बीते बिना 
न रह सका | 
(१) राजदण्ड 

राजनीतिक क्षेत्र मे कुछ कार्य हुआ या नही, और हुआ तो क्या हुआ, इस 
विषय मे लोगों के मन मे काफी सन्देह है। यों तो राजनीतिक क्षेत्र अन्य 
मानवीथ क्षेत्रों से इस तरह गठित रहता है कि यदि अन्य क्षेत्रों में कार्य किया 
जाय, तो राजनीतिक क्षेत्र पर भी उसका प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से कुछ-न 
कुछ प्रभाव अवश्य पड़े बिना नहीं रहता । फिर भी हमको तुलसी की जीवनी 
में एक ऐसी घटना का उल्लेख मिलता है कि उसको देखकर हमारे मन में 
यह एक ठीऩ कल्पना उठती है कि तुलसो निस्सन्देह अपनी क्रान्तिकारी 
कार्यवाहियों के कारण राज-दरबार की नजरों मे बुरी तरह से खटकने लगे थे। 

घटना यह बताई जाती है कि एक बार तुलसी ने एक मुर्दे को जिला दिया 
था । तब मुर्दा जिलाने की बात बादशाह के कानों तक पहुँची । उसने इन्हें 
बुला भेजा और कहा कि कुछ करामात दिखलाइए । इन्होंने कहा कि 'मैं 
सिवाय राम-ताम के और कोई करामात नहीं जानता ।” बादशाह ने इन्हें 
कैद कर लिया और कहा कि 'जब तक करामात न दिखाओगे छुटने न पाओगे।' 
तुलसीदासजी ने हनुमानजी की स्तुति की । हनुमानजी ने बदरों की सेना 
से कोट को विधष्वस्त कराना आरम्भ किया, और ऐसी दुर्गति की कि बादशाह 
आकर पैरों पर गिरा और बोला कि अब भेरी रक्षा कीजिए ।” तब फिर 
गोसाईंजी ने हनुमानजी से प्रार्थना की और बन्दरों का उपद्रव कम हुआ । 
गोसाईजी ने कहा कि अब इसमें हनुमानजी का वास हो गया, इसलिए इसको 
छोड़ दो, नया कोट बनवाओ । बादशाह ने वैसा ही किया ।* 

तुलसी-ग्रन्धातली (खड ३) की प्रस्तावना के परम प्रसिद्ध लेखक 
रामचन्द्र शुकलजी उक्त वार्ता का उल्लेख करने के पश्चात्‌ उसके विषय 
में अपनी सम्मति इस प्रकार प्रकट करते हैं--“'जान पड़ता है कि दिल्‍ली 
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७. तुलसी-प्रन्यावली (खण्ड ३) प्रस्तावना, पु० ४२-४३। 
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के नये किले के बनने पर पुराने किले में बन्दरों का डेरा डालना और कोट 
को तहस-नहस कर देना देखकर ही यह बात प्रसिद्ध हो गई है | यह भी 
सम्भव है कि जहाँगीर ने उन्हें बुलाया हो और कुछ दिनों कैद रक्‍्खा हो । 
तुलसोदास की मृत्यु संवत्‌ १६८० में हुई, और बादशाह दाहजहाँ संवत्‌ 
१६८५ में गद्दी पर बेठा । उसीने नई दिल्‍ली (शाहजहाँवाद) बसाई और 
किला बनवाया ।”* 

घटना सत्य है, या महात्माओं के कार्यो पर चमत्कारिता का रंग चढाने 
बालो की कोरी कल्पना अथवा अतिशयोक्ति, कुछ नहीं कहा जा सकता। 
परन्तु जिस तरह अनुमान कृगाकर शुक्लजी ने उस पर सत्यारोप 
करके बताया है, उसी प्रकार हमें भी उसमें पूर्ण नही, तो अशंत: सचाई अवश्य 
जँचती है। उसे सच मानने का हमारा कारण शुक्लजी के कारणों से कुछ 
दूसरा ही है। हमारे बताये हुए कारण में पाठक देखेंगे, ऐतिहासिक तथ्य 
की विशेष झलक है। 

वार्ता से यह पता नहीं लगता कि किस बादशाह ने किस किले में, कब और 
कितने दिनों तक तुलसी को कैद कर रखा था । उससे केवल कैद होने और 
छुटने के ही कारण मालूम होते हैं, जितकी सचाई मे सन्देह है। शुक्लजी ने 
इन कारणों के विषय में अपना कोई मत प्रकट नहीं किया, केवल कैद होने 
की सम्भावना बताई है । 

यदि कैद होना सच है, तो यह भी निस्सन्देह हैं कि तुलसीदासजी को 
आगरे के किले में रखा होगा, क्‍यों कि उनके मृत्यु-काल तक न नई दिल्‍ली 
(शाहजहाँबाद ) बसाई गई और न॒वहाँ तया किला बनाया गया । उससमय 
आगरा ही बादशाहत की राजधानी थी ।' दूसरा प्रइत यह है कि कद अकबर 

८. तुलसी ग्रन्थावलो (खण्ड ३) प्रस्तावना, पु० ४२-४३॥ 

९, नई दिल्‍ली का बसाया जाना, लेनपुल के कथनान्सार, सन्‌ १६३८ 
(सं० १६९४) में प्रारम्भ हुआ और सन्‌ १६४८ (सं० १७०४) में समाप्त 
हुआ। (॥.87०-९०० ०४४ +/६९ां४८ए०॥ 0679, +#. 840) 
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ने किया या जहाँगीर ने ? शुक्लजी ने जहांगीर की सम्भावना बताई है। 
हमें अकबर की सम्भावना प्रतोत होती हैं। इसके दो कारण हैं। एक तो 
यदि हमारी स्मृति हमें धोखा नहीं देती, दो याद पड़ता है कि लगभग ४०-४५ 
वर्ष पहले हम अपने विद्यार्थी-जीवन काल भें यह पढा करते थे कि तुलसी 
को अकबर ने ऊ#द किया था : परन्तु दूसरा कारण राजनीतिक सम्भावना 
है, जिसका स्पष्टीकरण अभी आगे चलकर किया जायेगा। तीसरा प्रश्न है, 
कैद की घटना कब घटी ? इसका भी अनुमान लगाकर सम्भावित समय 
बताना कठिन है। यदि घुर्दा जिलाये जाने को वार्ता का ही समय निद्िचत 
होता, तो भी इस सम्बन्ध में कुछ अनुमान रूगाना सम्भव हो जाता । फिर 
भी जब यह मान लिया जाय कि अमुक बादशाह ने कैद किया, तो कैद 
करने का समय भी प्राय, जाना जा सकता है। चोथा प्रदइन है, कितने 
दिनो तक कैद रहे ? इस जिषय पर भो कुछ नहीं कहा जा सकता 
पॉँचवाँ प्रदन है कि क्‍या वार्ता में वानरों की बात बिलकुल मनगहन्त हैं, 
जैसा कि शुक्लजो की इस युक्ति से विदित होता है कि नया किला बन 
जाने पर पुराने किले की बन्दरों द्वारा बरबादी को जाने क्रे कारण यह 
बात प्रसिद्ध हो गई है? इस तर्क में भी हमें तथ्य नहीं दिखता । बादशाही' 
निवास हट जाने पर भो आगरा के किले तथा उसके अन्दर स्थित बाद- 
शाही भवनों आदि के रक्षण के लिए पर्याप्त सेना या राज- वक रहते 
होंगे । छठवाँ प्रदन है कैद होने आर छुटने का कारण, सो करामात की 
बात इसलिए नहीं जँचती कि करामात देखने का इच्छुक सब से पहले तो 
करामाती की सेवा-सुश्र॒षा 5 र देखने का प्रयत्त करता है, और जबरदंस्ती 
करके देखे भी, तो देखने पर वह उसका भकक्‍त बन जाता है । यह न अकबर 
ने किया न जहॉगीर ने । फिर, तुलसी-जैसे सुदृह मनुष्य क्या भय-भीत 
होकर कैद से छुटकारा पाने के हेतु या बादशाह को करामात्‌ दिखाकर 
प्रसन्न करने के लिए अपने इष्टदेवः हनुमान का आह्वान कर उन्हें कष्ट 
देता उचित समझते । इसलिए, हमारी समझ में कैद कराने या छुंटने का 
कारण इससे अधिक गम्भीर और तथ्यमय होना चाहिए, फिर चाहे कैद 
अकबर ने किया हो, या जहाँगीर ने हो । 


तुलती की क्रान्ति का प्रचार ३९३रे 


यह एक ऐसा ऐतिहासिक सत्य है, जिसे सत्र इतिहासज्ञ एक स्वर से 
स्वीकार करते है कि तुलसी ने कभी राज-दरबार या राज-दरबारियों के 
चक्कर वही काटे । डाक्टर ईंइ्वरीप्रसाद लिखते है कि “अकबर बादशाह 
को हिन्दी काव्य और संगीत ० बहुत ही अधिक रुचि थी, और उसकी 
सहिष्णुता के कारण देश के सब भागों से प्रसिद्ध-प्रस्चिद्ध कति ओर गायक 
राज-दरबार आने के लिए आकर्षित रहते थे ।” परन्तु “तुलसी कभी 
राज-दरबार नही पहुँचे, ओर न उन्होंने अपने किसी ग्रन्थ भे तत्कालीन 
दासन की चलतो दृष्टि ण भी कोई चर्चा की ।” यही कारण प्रतीत 
होता है कि “तुलसीदास का कोई जिक्र आईन-ए-अकबरी, अकबर नामा 
अथवा तत्कालीन किसी अन्य मुसलिम वृत्त-विवरण (८770%7८८) में नहीं 
किया गया है |” तुलसी यह करते हो कैम ? राजा, राज-दरबार और 
राज-दरबारियों को चात्कारिता करते या कि उन में प्र-«ष्ट अनर्थों एवं 
उनके शासनकालीन दोषों को निकाल फेंकने में लगते ? ये दो असगतियाँ 
एक ही साथ कदापि नहीं सम्हाली जा सकती थी। तुलसी सूरदास 
आदि जैत नरे कवि ओर भकक्‍त नहीं थे, जो राज-दरबार के क्रपापात्र 
बनकर रह लेते । वे थे कवि और भक्त के अतिरिक्त राज और समाज 
की खराबियों को मिटाने के लिए कमर कसे हुए डटे रहने वाले बोर भी ॥ 
इसलिए यह स्वाभाविक था कि 5. “८६ त .बन्व के नाते इने-गिने दो-तीन 
राज-दरबारियो को छोड़ तुलसी सभी राज-दरबारियो, बादशाह और 
उनके सभी मैहलगे लोगों आदि की नजरों में खटकने छगे थे। ज्यों- 
ज्यों उनका पूर्वोक्त कार्य-क्रम फैलता गया, त्यों-त्यों वे शत्रु के रूप में देखे, 
जाने लगे । अन्त में जब बादशाही दरबार को यह पतो लूगा कि अनेक लोग 
तुलसी के साथी हो रहे है और जनता में उथलू-पुथल मचाई जा रही है, तोः 

१०. जाडा0/ए ० पशक9, ४. 904. 

११. बही,प्‌ृ० ९०३॥ 

१२. वही, प० ९०३॥ 


३९४ क्रान्तिकारी तुलसी 


तुलसी को राजनीतिक बन्दी बना कर आगरा के किले में रख छोड़ा । जब 
तुलसी के उन्त अनुयायियों ने, जो उनकी क्रान्ति मे भाग लेने लूग गये 
थे, अथवा अन्यान्य सहयोगियों ने यह देखा कि उनके द्याणद्रति-.» नायक 
तुलसी बन्दी बना लिये गये हैं, तब इधर-उधर से एकत्र होकर सहस्नों की 
सख्या मे किले के आस-पास अथवा सम्भवतः किले के भीतर ही उन्होंने तुलसी- 
दासजी को मुक्त करने के नारे लगाता प्रारम्भ किये अथवा दूसरे ही 
प्रकार से माँग की । इस उत्पात को देख कर जाँच-पड़ताल करने पर जब 
तुलसी अपनी अहिसात्मक साधुवृत्ति के कारण निर्दोष पाये गये, तब 
बादशाह ने उन्हें मुक्त कर दिया। यही हमे अधिक तकं-संगत और सम्भा- 
वित प्रतीत होता है । यदि कहा जाय कि इस अनुमान में वानरो के 
उत्पात की बात कहीं नहीं आई, इसलिए यह अमान्य हो ठहराया जाने 
योग्य है, तो हमारा उत्तर यह है--- 

अंप्रज-सरकार के द्वारा निर्मित एक प्रामाणिक ग्रंथ के आधार पर सब 
से पहले तो यह निश्चय हो जाता हैं कि तुलसी एक निरा साधु नही था, 
वह एक जीता-जागता मानव ही था। ...वह अपने देश के लाखों मूक 
मानवों का प्रिय था ।. . . .वह बहुव दूर-दूर तक घूमा था, जिससे अनेकों 
बड़े-बड़े आदी उसके मित्र बन गये थे |. . . .इसमे कोई आक्षचय नहीं 
कि वह अनूठे कवि के अतिरिक्त एक व्यग्र संशोधक (#फ्राफ्परञ्म॑ं4४प८ 
०००८०) भी था। फिर इसी ग्रन्थ मे यह स्वीकार किया गया है 
कि तुलसी के पीछ चलनेवाके सैकड़ों मनुष्य थे।? ('पांग्रत& ४७0 
४००००7८०४ ०£ 407092८75) * आज जब सैकड़ों वर्ष पीछे जिसके सैकड़ों 
ही नहीं लाखों अनुयायी हों, तो उसी के अपने जीवन-काल में सैकड़ों साथी 
रहे होगे, इसमें सन्देह नहीं है। इन्हीं सैकड़ों साथियों या अनुयायियों 

१३. 4शाएलापंदों 8845678० 04729 (७०. 2) ए 49 फऋताह्एा 
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तुलसो की क्रान्ति का प्रचार ३९५ 


द्वारा बादशाह के सामने विरोध-प्रदर्शन की बात हमने ऊपर बताई है। 
सम्भव है राम-कथा से सम्बन्धित होने के ऋरण तुलसी ने स्वयं अपने 
ऊपर प्रेमपूर्व॑क श्रद्धा रखनेवाले इन अनुयायियों के यूथों को बानर-प्ेना 
नाम पहले से दे रखा हो । अथवा यह हो सकता है कि तुलसी के साथ 
उनकी स्नेहमयी चांचलिक सहकारिता के कारण राम-कथा के आधार पर 
किसी विरोध-पक्षवाले अथवा बादशाह ने स्वयं उन्हें व्यंग्य (९0-]772:76) 
रूप से बन्दर कह डाला हो । बानर छब्द का अर्थ बन्दर करता, सच पूछा 
जाय तो ऐतिहासिक यथाथंता का गला घोंटना है | ऐतिहासिक यथार्थता 
तो हमें इसी में दिखती है, जैसा हम पूर्व मे कह आये है, कि वह भारत के 
मध्य भाग (विन्ध्य-प्रदेश ) में रहने वाली एक आदिवासी अनाय॑ जाति 
थी।' कोई कहते है उनका स्वरूप बन्दरो जैसा था, कोई कहते है 
कि उतका ध्वजा-चिन्ह बन्दर का था, और कोई कहते है कि बातर (बन्दर) 
पशु के पूजक थे, इसलिए वे बानर नाम से प्रसिद्ध हो उठे थे।'' नामकरण हम 
आप सभी जानते है, प्राय: पुर्व॑काल मे प्रचलित नामों के आधार पर हुआ 
'क्रता है। अभी कुछ वर्ष पहले २५-२६ को बात है, जब भारत में स्व- 
राज्य का आन्दोलन चल रहा था तब गांधोजी ने उस आन्दोलन के कुछ 
विशेष प्रकार के नवायु सहायकों को 'बानर-सेना' का नाम दे रखा था। 
यह नाम सम्भव है, उन्हें राम-कथा के बानरों की राम-भक्ति, सहकारिणी 
चेष्टाओं, तथा वैयक्तिक छापामार (छुट-पुट) चांचलिक प्रवृत्तियों को 
देखकर ही सूझा हो। ऐसे ही कुछ कारणों से यदि तुलसी ने भी अपने कुछ 
विशिष्ट-अनुयायियों को बानर-वर्ग अथवा बन्दर-वर्ग ही सही, कहा हो तो 
कुछ आइचर्य की बात नहीं। इसलिए जब हम चमत्कार-दृष्टि को त्याग कर 
व्यवहा र-दृष्टि से उक्त कैदवाली वार्ता का अवलोकन करते हैं तब हमे उसका 
यही रूप दिखता है कि जब तुलसी की क्रान्ति का कार्यक्रम जन-म्तमाज में बढ़ता 
१५. राम-कथा, पृ० ११७। 
१६. वही , पृ० ११७। 


२३९६ क्रान्तिकारी तुलूसी 


हुआ दिखा अथवा जब क्रान्ति मध्याह्ष-सी तपने लगी, तब लागों में सनसनी 
फैली भर उसकी खबर बादशाह के कान तक पहुँची । यहु बादशाह अकबर 
ही होना चाहिए, क्‍यों कि उसी के राज्यकाल (१५५६-१६०५ ई०) 

तुलसी का जीवन २४ वर्ष की अवस्था से ७३ वर्ष तक की अवस्था तक, जो 
क्रान्चि का उठता हुआ समय था, व्यतीत हुआ था। अतः बादशाह ने उसके 
काय-क्रम के नेता छर, नो «रफ्तार कर बन्दी बना लिया। परन्तु, तुलसी 
की लोक-प्रियता उस समय तक इतनी बढ चुकी थी कि उनके सहस्ी्रों भक्तों 
ने बादशाह के उक्त काये का विरोध किया, जिसके फलस्वरूप स्वयं सोच- 
विचार कर अथवा तलसी के चाहनेवाले राज-दरबारियों की सलाह से बाद- 
शाह को उन्हें बच्चन से सुक्त कर देना पड़ा। यदि मुक्त न किया होता, तो 
सम्भव था विद्यालरूप में राज-विद्रोह उठ खड़ा होता। अहिसा-प्रधान 
गांधी-आन्दोलनों तथा उन्तके कारण गांधी का बार बार बन्दी बनाये जाने 
एवं जन-विरोध-प्रदर्शन के कारण उनके मुक्त किये जाने की घटनाओं को 
देख चुकने के पदचात्‌ तुलसी से सम्बन्धित उक्त वार्ता की सत्यता में हमें 
तो कोई सन्देह दिखाई नहीं देता । यह दूसरी बात है कि तुलसी को न समझते 
वाले, चमत्कार-प्रिय, राज-भय से संशकित उनके किसी भक्त ते उस वार्ता 
पर वैसा ही रग पोत कर उप्ते अविध्वसनीय बना दिया है, जैसा कि संसार 
के सभी महान्‌ पुरुषों की महानताओं का प्रदर्शन करने के लिए ये चमत्कार- 
प्रिय अन्ब-भक्त किया करते है। इन चमत्कार-श्रिय भक्तों ने कुछ निरी 
कंल्पित और कुछ अतीवतापूर्ण बात जोड़, तुलसी की जीआती को अव्यव- 
हारिक बताकर उनके प्रति अन्याथ ही किया है । इससे हमारा तात्परय यह 
नहीं है कि श्रेष्ठ पुरुषों के कोई कार्य चमत्कारक होते ही नहीं । जन-सावारण 
को उनके क्ृत्यों मे चमत्कार दिखाई देता तो स्वाभाविक है ही ; पर उनको 
प्रकाश में लानेवाले विद्वान्‌ पुरुषों को चाहिए कि वे उनका चित्रण इस 
प्रकार कर कि अन्य लोगों को उसकी सत्यता में कोई भ्रम उत्पन्न न हो सके, 
जैसा गीता में कहा गया है--'न बुद्धि भेदं जनयेत्‌ अज्ञानां कमंसंगरिताम्‌ । 


१७. गीता ३।२६। 


तुलसी को क्रान्ति का प्रचार 5३९७ 
(२) समाज-इण्ड 


इधर तुलसी को राज-दण्ड दिया गया, तो समाज-दण्ड से भी वेन 
बच सके । समाज-दण्ड राज-दण्ड से भिन्न होता है । विरस्कार और अपमान 
समाज-दण्ड के प्रधान अंग रहते है । इसलिए समाज के जिस-जिस विभाग की 
प्रचलित प्रथाओं में वे परिवर्तन करने की चेष्टाएं करते थे, उस विभाग 
के पुरानी लकीर के फकीर उन्हें अपने कद वचनों तथा दुव्यंवहार द्वारा 
तिरस्कृत, बहिष्कृत अथवा दूसरे प्रकार से अपमानित करने में कसर नहीं 
रखते थे । पुरानी लकीर की फकीरी का विशिष्ट साम्राज्य देखने को मिलता 
था, हिन्दुओं की जाति-पाँति और छुंआ-छुत की कट्टूरता में | तुलसी के 
कृविपय कथनों से विदित होता है कि यही लोग उन्हें विशेष बुरी दृष्टि 
से देखते थे और उनके प्रति दुर्व्यवहार करते एवं अपमानपूर्ण दुबंधन 
कहा करते थे ; परन्तु अपने इष्ट के सच्चे भक्त होने के कारण, अथवा 
दूसरे शब्दों में अपनी कत्तेंव्यनिष्ठा के कारण वे ऐसे ,लोगो से साफ-साफ 
यह बता दिया करते थे कि हमे तुम्हारे व्यंग्य, दुर्व्येहार आदि की कुछ परवाह 
नही है । हमे किसी से अपने लिए कुछ लेता-देना नही है, हमे तो अपना कत्त॑व्य 
करते रहना है, इत्यादि । इस सम्बन्ध में तुलसी के निम्न उद्गार उदाह- 
रणो के रूप में पठतीय हैं-- 
(१) छोग कहें पोचु सो न, सोचु, व संकोचु, 
मेरे ब्याह न बरेखी, जाति पांति न चहत हों। 
> 2 >< 
प्रोति की प्रतीति मन भुदित रहत हों॥* 
(२) धृत कहो अवधृत कहो, रजपुत कहो जोलहा कहो कोऊ। 
काहू को बेटो सो बेटा न ब्याहुब काहु की जाति न बिगरारों सोऊ। 


तुलसी सरनाम गुलाम है राम को, जाको रुचे सो कहो कछु कोऊ । 
>< >< ८ 


अंतर नाव आकार आकाकाकाममाारा प्रकादा लिया, चैममगनन: पवन 


१८, विनय-पत्रिका ७६। 
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लंबे को एक न देवे को दोऊ॥ पा 


(३) मेरे जाति-पाँति, न चहों काहू की जाति पांति, 
मेरे कोड काम को, न हों काह के काम को॥। 


व ८ मर 


साध्‌ के असाध के, भरऊ्तों के पोच सोच कहा, 
का काहु के द्वार परो ? जो हों सो हों रास की ॥ 


(४) कोउ कहे करत कुसाज दगाबाज बड़ो, 
कोउ कहे राम को गुरूस खरो खूब है, 
साध्‌ जाने महासाधु, खल जानें महा खल, 
बानी झूठी सांची कोटि उठत हबूब है। 
चाहत न काहू सों, न कहत काहू की कछु, 
सब की सहत उर अंतर न ऊब है॥ 


तुलसी के उक्त कथनों से स्पष्ट हो जाता है कि वे अपने इष्ट 'सलकलू-रास 
मय जानि' के प्रति कत्तंव्य-निष्ठा के हेतु सब कुछ सहन कर सकते थे | 
वे जीवन परय्यन्त कर्त्तव्यगपयथ से विचलित नहीं हुए, न उनका कभी मन 
ऊबा और ना उन्होंने कभी आवेश-वश विनम्रता और साधुता के स्थान 
में उद्ण्डता या उम्रता ग्रहण की । इसके विपरीत वे प्रीति-वश सवा मन मे 
प्रसन्न ही रहते थे--'प्रीति को प्रतीति, मन मुदित रहत हाँ ।' 


:पदाााा5; ममक्रभता फपायता सलाम हारा वीक एप्प फर्क किए वदाइका. 


१९: कवितावली, 3० का $ १०६॥ 
२०. कवितावली, उ० काँ० १०७। 
२१. कविताबली, उ० कां० १०८ (हबूब>-बुलबुले) । 


: १२: 
तुलसी की ऋान्ति के परिणाम और निष्कर्ष 
समीक्षफों में परिणासबादियों का आधिवण 


जब कोई आलोचक किसी भूतकालीन मनुष्य की आलोचना करने 
बैठता है, तब वह उपलब्ध साहित्य में उसके कर्मों को टटोलता है। फिर वह 
उत्त कर्मों के कारणों और परिणामों पर अपनी दृष्टि दोड़ाता है। तत्पश्चात्‌ 
वह उन परिस्थितियों का निरीक्षण करता है, जिनके अन्तर्गत कर्ता को 
कम करने पड़े और कर्म-फल बने । इन सब बातों को भलीभाँति तौल लेने 
पर ही वह कर्ता के सम्बन्ध में अपना विचार निर्धारित कर यह बताने 
का साहस करता है कि वह समाज-सैवक कहा जाने योग्य था या नहीं । 
परन्तु इस तरह के समीक्षक प्राय: कम ही हुआ करते है। वे साधारण 
पुरुषों की नाई उसके केवल कम्म-फलों को देखकर अपना मन्‍्तव्य स्थिर 
क्र डालते है। यदि उन्हें परिणाम अच्छा दिख गया, तो उनकी दृष्टि में 
कर्ता ऊँचा बढ गया, और बुरा दिख गया या कुछ नहीं दिखा, तो वह नीचे 
गिर गया। इस प्रकार की दूषित समीक्षा के कारण संसार का इतिहास 
अधूरा और गन्दा हो रहा है। एक तो, कई सच्चें-सेवकों का नाम ही उसमें 
नहों आ पाता; और दूसरे, कुछ निम्नस्तरीय लोगों को उच्चकोटि में तथा 
उच्चस्तरीय लोगों को निम्तकोटि में बिठा दिया जाता है। 


तुलसी की समीक्षा पर एक चलता नज्ञर 


तुलसी की समीक्षा भी पहले कई लोगों ने इसी प्रकार से प्रारम्भ की 
और उन्हें विस्मृति के बस्ते में बाँध रखा, क्‍योंकि तुलसी ने राज-दरबारियों 
'आदि जैसे श्रीमाणों की वाह-वाह लूटने की चिन्ता कभी नहीं की। कुछ 
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समय बाद जब आइनए अकबरी, अकबर नासा जेने ग्रन्थों के लेखक 
तथा उन्ही के समान अन्य लेखकों, आलोचकों का समय निकल गया, तब 
तुलसी कुछ-कुछ प्रकाश में आये : परन्तु फिर भी सूरदास आदि से निम्न- 
स्तरीय ही देखे गये, और १ह भी केवल कवि के रूप मे, मानव के रूप में 
नहीं । तदनन्तर कही सैकड़ों वर्ष पीछे बह समय आया, जब एक विदेशी 
समीक्षक जी० ए० ग्रियसत ने यह कहते हुए कि वह एक जीता-जागता 
मानव था (ल& छब्ड & 77270 (७ 0 ॥ए6८0) तथा वह एक 
व्यग्न सशोधक (€7पड8४00 #४0776/) 2 था, उन्हें उच्चस्तर 
प्र ले जाता प्रारम्भ किया। उसके बाद अब वह समय आ गया, जब 
हमने उन्हें एक व्यवहार-कुशछ विस्तृत क्षेत्रीय क्रान्तिकारी 
(0. छाबटाॉंयटथ 22एणएफपकाथाए. री #ंतेध्ग०त0 #6९) के रूप में 
देखना शुरू कर दिया है जैसा किसी पूर्वाध्याय में अन्य प्रसंग के समय हम 
कृह आये है । 


परिणाम-विषयक सेद्धान्तिक निदान 


केवल करमम-फलों की कसौंटो पर कसकर तुझसों को परखमनेवाले 
प्रथमकालोन समौक्षक यदि उन्हें ठीक-ठोक न परख सके, तो उनका दोष 
इतना हो है कि उन्होंने कर्म-मीमांसा (शिप्रा0इ0०0४ए 2८४०४) पर 
ध्यान नहीं रखा । कर्म-से सम्बन्धित अन्य अंगों को छोड़ केवल कर्म-फलों 
पर ही विचार कर देख लीजिए कि विषय कितना गहन है। हर कर्म का 
कुछ-न-कुछ परिणाम अवश्य होता है, यह छोटे-बढ़े सभी मानते है । परन्तु 
बहुत कम लोग ऐसे होते है, जो इस बात पर ध्यान रखते है कि कुछ परिणाम 
प्रत्यक्ष और कुछ अप्रत्यक्ष होते है, तथा कुछ निकट-से-निकट समय पर 
प्रकट हो उठते हैं ओर कुछ अति दूर समय पर प्रकट होते हैं, यहाँ वक कि 
' वे कर्ता को मृत्यु के उपरान्त भी अत्यन्त सुदूर काल मे प्रकट होते रहते है। 


नबअ८भादं हादसा, 
$ 





/& उपाए हएफज हकदार 


१-२५ गत अध्याय में नोट की हुई वही ॥707८7४७! 82266६2८४ 9.49 
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इस तरह कालरू-क्रम की दृष्टि से एक ही कर्म के जो अनेक कर्म-फल होते 
है उनमे से कुछ तत्कालीन, कुछ तत्काल के पश्चात्‌ ज्ञीघ्र हो, कुछ 
उसके बाद कुछ देरी से दिखते हैं । इस तरह क्रम-बद्धतावश उनका तांता 
अत्यन्त दूर तक चलता रहता है । दृष्टान्त, 'क' ने 'ख' को मारा। 'ख! 
ने नत्कारू 'क” को एक तमाचा गाल मे झाड़ा । 'ख' रोता हुआ अपने घर 
पहुँचा । थोड़ी देर में 'ख' के माता पिता आये और 'क' को गाली-गलोज 
किया तथा मारने भी दोड़े | दूसरे दिन 'क' के मां-बाप और “'ख' के सां- 
बाप के बीच खूब लाठियाँ चलीं। इसके पश्चात्‌ मामछ। बढता गया और 
कुछ वर्षो बाद ख' ने क! का कत्ल कर दिया, और 'ख' फांसी पर 
लटका दिया गया, दृष्टान्त की यह एक सक्षिघ्त झलक है। परन्तु उसी से 
कर्म-फल-विषयक निम्न सिद्धान्तों का ज्ञान हो जाता है । 


(१) परिणामों का एक तांता-सा चलता है जो काल क्रम से प्रकट 
होता रहता है । 

(२) परिणामों का भोकवा केवल कर्ता हो नहीं होता, बरन्‌ अन्य 
बहुत से छोग भी हो सकते है, अथवा यह कहिये कि समाज पर भी उनका 
प्रभाव पड़ता है । 


(३) परिणामों की संख्या ज्यों ज्यों बढ़ती हुई अधिक विस्तृत 
होती जाती है, त्यों त्यों वे एक दूसरे से इस तरह गरुथते चले जाते है कि 
सब के सब एक दूसरे के कारण, कार्य और फल बनते जाते हैं, और 
इसलिये जटिलता वश उनका प्रत्यक्षीकरण यथार्थ रूप में नहीं हो 
पाता । 

(४) जो परिणाम जितने अधिक काल में उत्पन्न होता है, उसका 
प्रत्यक्षीकरण होना उतना ही कठिन और असम्भव होता जाता है। 

(५) अति सुदूर कालीन परिणप्मों का, चाहे वे कर्त्ता की मृत्यु के 
पूर्व प्रकट हुए हों या उसकी मृत्यु के पश्चात विस्मृतिवश मूल-कर्म से अस- 
सम्बन्धित देखा जाना स्वाभाविक सा हो जाता है । 

२६ 
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तुरूसी के ऋान्तिपन की परख के लिए चार बातों पर ध्यान--- 


इसके अतिरिक्त अब किसी कमयोगी कृषक की ओर ध्यान के जाइये, 
और देखिये कि उसे द्वारा यथाविधि कर्म किये जाने पर भी कभी कर्म- 
भूमि (पृथ्वी) की कठोरता और कभी बाह्य संयोगवद् बीजोत्पत्ति के 
रूप में उसके कर्म का परिणाम या तो बिलकुल हो प्रकट नहीं हो पाता, या 
होता है तो अति क्षीण रूप मे । इस परिणान-छग्यदा या परिणाम न्दयूनत 
को देखकर यदि कोई कृषक ही को यह कहने रूग जाय कि वह कर्म-योगी 
नही है तो इससे अधिक मूर्खता और क्‍या हो सकती है ? अतएव कर्म- 
दशास्त्रियो ने व्यक्ति-विशेष की परख करने के लिए उसकी आन्तरिक 
भावना अर्थात्‌ अन्तप्रेंरणा की कसौटी को जो प्रधानता दो है वही ठीक है) 
उसी पर तुलसी ने 'तुलसी मन ते जो बने, बनी बनाई राम” कहकर आग्रह 
किया है । इसलिए निष्कर्ष यह हुआ कि तुलसी क्रान्तिकारी कमंयोगी थे 
या नहीं, इसकी परख के लिये हमें निम्न लिखित बातों पर ध्यान देना 
चाहिये। 

(१) जिस भूमि या क्षेत्र पर उन्हें कर्म करना पड़ा वह कितना कठिन, 
जटिल या सुगम था ? 


(२) उनको अन्तःप्रेरणा कैसी थी, स्वार्थभयी या पराथैमयों ? 


(३) उन्हें कौन से संयोग प्राप्त हुए, बाघक या साधक, और कोन 
किस मात्रा में ? 


(४) उनके कृत्यों का परिणाम क्या, कितना, कब और किस रूप 
में हुआ ? 

प्रथम तीन विषयों का प्रत्यक्षीकरण तो पाठकों को विगत पाठों से इस 
तरह ही गया होगा कि (१) तुलसी की कमं-भृमि संकुचित और सुगम 
नहीं थी, वरन्‌ विस्तृत और कठिन थी; (२) उनकी अन्तर्भावना साधु- 
प्रधान पराथैमयी थी; और (३) उन्हें बाधक वा साधक दोनों प्रकार के 
संयोग मिले, परन्तु दीघंकालीन रूढ़ियों और वैदेशिक दुर्नीतियों वा कुरीतियों 
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की गहरी जड़े धस जाने के कारण बाघक संयोगों की अधिकता रही। अब 
रहा चौथा प्रदन सो उस पर इस अध्याय में विचार करना शेष है । 


चूँकि तुलसी की करमम-भूमि जटिक और कठिन थी, और कर्म-संयोग 
अधिकतर बाधक थे, इसलिए कमं-परिणाम शीघ्र स्पष्ट रूप से न देखे 
जाने के कारण प्रथमकालीत अनुसन्धानकर्ता भले हो तुलसी को केवल 
मालाबारो “रामबोला' अथवा “राम-स्यथाम-घन की चातक आस” वाला सम- 
झते रहे हों, परन्तु बाद के निरीक्षकों का, जिन्हें राज्य और समाज की 
गति-विधियों में सुधार के चिह्न प्रकट होते हुए दिखाई देने लगे थे, 
अवश्य ही यह कत्तंव्य था कि वे पूर्व में निर्धारित उक्त धारणा को बदल 
कर सिद्ध करते कि तुलसी निरा भक्त नहीं था और न 'कठमलिया कर्मठ' 
वरन्‌ वह था उच्चकोटि का कमं-योगी। यों तो तुलसी की साहित्यिक 
रचनाओ, विशेष कर रामचरित मानस मे अध्ययनशोरू पाठक को इस बात 
के पर्याप्त प्रमाण मिलते है, जैसा कि गताध्यायों में दिये हुए विवेचन से 
विदित हुआ होगा कि तुलसी यथार्थ में भक्ति-योग की छाप छंगे हुए कमे- 
योग के ही प्रकाशक थे । परन्तु जिन्हें न तुलसी की अन्तर्भावना से मतलब 
और न रचनाओं से उनके सन्मुख अब कुछ कम॑-परिणामो के ही प्रमाण 
प्रस्तुत करना लाभदायक होगा । 


तुलसी के ऋष्तिकारी कर्मे-परिणामों के प्रसाण--- 


हनुमान चालीसा वा हनुमत्पुजा हारा सामान्यतः निर्भोकतात्मक 
हिन्दुजन-जागति--- 

गत अध्याय में यह बताया जा चुका है कि तुलसी ने हनुमत्यूजा और 
“हनुमान चालीसा' के द्वारा समय जनता में निर्भीकता का बीजारोपण कर 
दिया था। धीरे-धीरे ज्यो-ज्यों इन दोनों का प्रसार बढता गया त्यों त्यों जन- 
जागरूकता का प्रसार होता गया । 'रामाज्ञा प्रदन' तुलसी की उन क्ृतियों 
में से है जिनकी रचनाओं का तुलसी द्वारा किया जाना सर्वंसम्मति से स्वी- 
कृत है । इस “रामाज्ञा प्रइन” की रचना सं० १६२१ (सन्‌ १५६५) बताई 
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जाती है, जरा हम चीसरे अध्याय में बता आगे हैं। डा० माताप्रसाद गुप्त 
के अनुसार 'रामाज्ञा प्रदन! की रचना के पूर्व तुलसी रामलला नहुछ' और 
'वैराग्य सदीपनी' को रचनाय कर चुके थे | इसलिये अनुमानतः 'रामलला- 
नह॒छ' की रचना सनु १५६० रख ली जाय तो कोई विशेष भूल न होगी । 
परन्तु स्वीकृत रचनाओं के अतिरिक्त छोटी-बड़ी सब मिलाकर लगभग 
२० क्ृतियाँ ऐसी है जिन्हें तुलसी की रचनाये मानने में सन्देह किया जाता 
है। उनमें से “हनुमान चालीसा एक है। परन्तु हमने गत अध्याय में उसे 
तुलसी ही की रचना बताई है, और यह कहा है कि वह सम्भवतः उनकी 
सर्वप्रथम रचना रही होगी। यदि सभी उक्त सन्देहात्मक रचनाएँ तुलसी 
की ही हों और उनका रचना काल 'रामलला नहछु' के पहले इसलिये मान 
लिया जाय कि उनकी भाषादि स्वीकृत ग्रन्थों की भाषादि से निम्नस्तर की 
है, तो हनुमानचालीसा की रचना “रामलला नह॒छ' की रचना के कम से 
कम १५ वर्ष पूर्व अर्थात्‌ सन्‌ १५४५ के लगभग हुई होगी। उस समय तुलसी 
की अवस्था लगभग २२ वर्ष की रही होगी । हमारा यह अनुमान दो कारणों 
पर आधारित है। एक यह कि उस नवीन कार्य-कर्त्ता के लिए जिसे समाज 
में रहकर घर-बाहर की अन्य सामाजिक सेवाओं के करने में विशेष समय 
देना पड़ता था, २० ग्रन्थों के निर्माण करने में १५ वर्ष से कम का समय 
बताना कुछ असम्भव सा प्रतीत होता है। दूसरा यह कि समाज-सेवा कौ 
भावता का स्फुरण प्राय: २०-२२ वर्ष के नबयुवकों मे बहुधा देखा जाता 
है। यों तो हनुमत्पूजा का प्रारम्भ तुलसी ने 'हनुमानचालीसा' के निर्माण 
के पहले ही से कर दिया होगा ) किसी भी हालत में, हमारे पूर्वोक्त विचार- 
निर्धारण के अनुसार जब हनुमानचालीसा की रचना सन्‌ १५४५ ही ठहरी' 
और रामचरित मानस को रचना का प्रारम्भ स्वयं तुलसी के लेखानुसार 
सन्‌ १५७५ (सं० १६३१) में हुआ तो यह निदान सहज ही निकल आता है 
कि तुलसी ने हनुमत्यूुजा और हनुमानचालीसा का बीजारोपण मानस की 
रचना के ३० वष॑ पूर्व कर दिया था। धीरे-धीरे हनुमत्मन्दिरों में सैकड़ों 
हिन्दू एकत्र होने लगे और वहाँ धर्म और राजनीति से सनी हुई बातों पर 
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परस्पर चर्चाएँ चलने लगीं, अखाड़े खोलने की योजनाओं पर विचार किया 
जाने लगा तथा वही एवं अन्यत्र “या -ीए के पाठ करते हुए सैकड़ों 
दिखाई दिये जाने लगे । इस तरह क्रान्ति का प्रसार करने वाले मानस-ग्रंथ 
की रचना समाप्त होते-होते तक हनुमत्पूजा और 'हनुमानचालीसा' के 
पठन-पाठन के कारण जनता मे पर्याप्त स्फूत आ चुकी होगी, इसमे सन्देह 
नहीं। 'हनुमानचालीसा का प्रचार भले ही दक्षिण भारत में अथवा अन्य 
प्रदेशों मे, जहाँ हिन्दी भाषा बोली-पढी नहीं जाती थी, नः हुआ हो, पर 
हनुमान पूजा का महत्व भारत में सर्वत्र ओर उत्तरोत्तर बढ़ता ही गया | 

यदि यह शंका उठे कि क्‍या तुलसो के पुर्ब हनुमान जी देव के रूप 
में नहीं पूजें जाते थे तो उसका समाधान यह है कि हनुमान पहले भी पूजे 
जाते थे, परन्तु तुलसी ने उसमें एक ऐमी विशिष्टता और नवीनवा भरो 
कि मानो उसका प्रारम्भ उन्होंने ही किया हो | यही तो उन्होंने राम और 
शिव के चरित्र-चित्रण के विषय मे भी किया है । यही सब प्रवीण लेखक 
और कर्मयोगी भी करते है । किसी पूर्व परम्परा पर एक नवीन रंग चढाकर 
उसे चित्ताकषक बना देने का काम ही हर क्रान्तिकारी को करना पड़ता 
है। आखिर तिलक ने भी तो पूर्व में प्रचलित गणेश-पूुजन पर गणेशोत्सव 
का एक विशेष रंग ही चढाया था न? यही क्रान्तिकारी गांधी ने किया 
और वहो अब विनोबा भावे वर्तमान काल में कर रहे हैं । 


(१) राज्य क्षेत्रीय प्रमाण 
(अ) दक्षिण भारत में 


इधर जब हनुमत्पूुजा और “हुनुमानचालीसा' के प्रभाव के कारण 
लोगों के मुख से उठते-बैठते 'जयः बजरगबली, तोड़ दे दृश्मन की नली, 
की ध्वन्ति गुंजार करने लगी, तब' उधर उसे नियंत्रित रखने के अभिप्राय 
से तुलसी ने एक विधि सोची; और वह यह कि 'रामचरिवमानस' की रचना 
में उसी हनुमान का चित्रण एक राम-पद-प्रेम में अनुरक्त विनीत सेवक के रूप 
में किया जाय । वही किया गया, और वह दुश्मनों की नली तोड़ने वाला बजरंग 
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धमं-बद्ध-सशक्त हनुमात के रूप में झलकने लगा । इस प्रकार के धमंवीर 
हनुमान की पूजा की प्रतिष्ठा बढते-बढते दक्षिण भारत में भी जाकर अंकु- 
रित हो गई। वहाँ पर पहुँच उसने जाग्रत जनता में से उस वीर-रत्न शिवाजी 
(सन्‌ १६२७-८०-ई०) को उत्पन्न किया, जिसने सम्राट शाहजहाँ के 
दासनकाल में तुलसी की मृत्यु के केवल २२ वर्ष बाद ही सन्‌ १६४६ में 
बीजापुर के सुल्तान के विरुद्ध टक्कर लेना शुरू कर दी। तत्पव्चात्‌ वीर 
शिवाजी ने औरंगजेब जैसे शक्तिशाली सम्राट्‌ के छक्के छुड़ाकर महाराष्ट्र- 
संघ का निर्माण कर दक्षिण मे अपने अधीनस्थ, सन्‌ १६७४ ई० में एक 
स्वतंत्र राज्य की स्थापना कर डाली और निर्जीव हिन्दू जाति में सजीवता 
का पुनः संचार कर दिखाया । 

शिवाजी में इस वीरता और राष्ट्रीयता को भर देने का श्रेय प्राय: 
एक सत से प्रधानतः उनके गुरु समर्थ रामदास को दिया जाता है। रामदास 
जी स्त्रयं राम और हनुमान के उपासक थे। स्वामी रामदास जी, डा० 
ईइवरीप्रसाद के शब्दों-में, न केवल धर्मोपदेशक ही थे, वरन्‌ राष्ट्र-निर्माता 
भी थे।. . . .वे अपनी सारी आत्मोत्तेनना और आत्मार्नि (?६88४0705 
»70 776) के द्वारा अपने शिष्यों की इसलिये प्रोत्साहित करते रहते थे 
कि वे अपनी दरक्तियों का प्रयोग राष्ट्र-शक्ति की वृद्धि के कार्य पर अर्पित 
कर दं।. .. .आखिरकार उन्हें अपनी इष्टपरति के हेतु धीसम्पन्न शिवाजी 
मिल हो गया ।” इन्हों समर्थ ग्रु८ रामदास के विषय मे डा० दीक्षित 
लिखते है कि उन्होने “दक्षिणपथ के ग्राम-पग्राम में मारुति-मन्दिर की 
स्थापना करके महात्मा तुलसीदास का अनुगमन किया है, इसे इतिहास 
प्रेमियों और अनुसन्धायकों को देखने, समझने और इसकी छान-बीन करने 
में प्रवृत्त होता चाहिये।”* 

समर्थ रामदास का जन्म रामचरितमानस की रचना के लगभग २० 

रे; सराइ0ए ० 79568 पृु० ७४५-४६। 

४. तुलसीदास और उनका युग, पृ० ५०-५१। 
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चर्ष बाद सन्‌ १५९८ ई० में हुआ और उनका देहान्त शिवाजी की मृत्यु के 
केवल एक वर्ष बाद सन्‌ १६८१ में हुआ ।' इससे प्रतीत होता है कि रामदास 
जी अपने शिक्षण-काल ही मे तुलसी की हनुमत्पूुजा और रामचरितमानस 
के विषय मे पर्याप्त सुन चुके होगे। उन्हें तुलसी को साघुता और कर्मठता 
के भी उसी समय से कुछ न कुछ समाचार मिलते रहे होंगे, क्योंकि भाषा- 
ऐक्य ने होने पर भी दक्षिण भारत और उत्तर-भारत में भोगोलिक तथा 
ऐतिहासिक ऐक्य तो था हो । समथे रामदास पर तुलसीदास का प्रभाव 
पडा, बह सुनकर सम्भव है, किसी भाई के अहंकार भाव को ठेस पहुँचे, 
और हमारे उक्त विचार का विरोध कर यह कहे कि यदि प्रभाव को बात ही 
करना है, तो यही क्‍यों न माना जाय कि उन पर वैष्णव-मती, मरह॒ठी 
भाषी तथा महाराष्ट्र-वासी एकनाथ जी और तुकाराम जी का प्रभाव पड़ना 
अधिक सम्भव है, न कि तुलसीदास जी का जो न केवल उत्तर-विभाग 
के वासी ही थे, वरन्‌ हिन्दी-भाषी भी थे । हमारे कहने का प्रयोजन यह 
नही है कि श्रीरामदास जी केवल तुलसी-मुहर छाप थे। न हम यही 
कहते कि उन पर किसी अन्य वैष्णव का श्रभाव नहीं पड़ा । मानव तो 
स्वकीय शक्तियों ओर परकोय प्रभावों का मिश्रण-मात्र हुआ ही करता 
है। उसका चित्तपट अनेक प्रभावों से रंजित होता ही रहता है। फिर 
भी कुछ ऐसे तथ्य हैं जिन्हें देखकर हमे यही प्रतीत होता है कि 
तुलसीदास के आचार-विचारों का हो रामदास जी पर विशेष प्रभाव 
पड़ा होगा। उन्हीं का यहाँ संक्षिप्त विश्लेषण कर छेना उपयुक्त 
होगा । 

(१) सबसे प्रथम चारों के जीवन-कालों पर तुलनात्मक दृष्टि से 
देखिये । ईस्वी सन्‌ के अनुसार वे इस तरह है-- 

५. नोट--यदि सानस को रचना का समय तीन-बर्ष रखा जाय तो 
रामदास का जन्म २० वर्ष बाद कहा जा सकता है। सानस का प्रारम्भ 
सन्‌ १५७५ में हुआ था। 





४०८ क्रान्तिका री तुलसी 


तुलसीदास --सन्‌ १५३२-१६२३ 

एकनाथ --सन्‌ १५२८-१५९८ 

रामदास ->सन्‌ १५९८-१६४० । पे 

तुकाराम --सनु १६०८-अन्ञात 

चूँकि एकनाथ का उसी वर्ष स्र्गवास हो चुका था जिस वर्ष रामदास 
का जन्म हुआ था इसलिये रामदास को एकनाथ को प्रत्यक्ष जीवनी की 
अनुभूति वा प्रस्याति जानने का प्रत्यक्ष कोई अवकाश नहीं मिला। इसके 
विपरीत तुलसी से बहुत छोटे होने तथा बहुत काल तक उनके समकालीन 
होने के नाते उन्हें दूर रहते हुए भी तुलसी की प्रत्यक्ष जीवनी की आभा- 
रवश्सियों का प्रकाश प्राप्त करते रहने का अवकाद् था। यह ॒सर्व स्वीकृत 
विषय है कि अनुमान को अपैक्षा प्रत्यक्ष प्रभाव अधिक प्रभावोत्पादक होता 
है, जो रामदास जो के सम्मुख तुलपी की जीवनी के रूप में प्रस्तुत हो रहा 
था । अब रही तुकाराम जी को बात सो वे रामदास से १० वर्ष छोटे थे । 
इस १० वर्ष की जेठाई के कारण यह स्वाभाविक है कि जब तुकाराम को 
कुछ बोद्धिक शक्ति आई होगी उस समय तक रामदास जी (मान लीजिये 
जब वे १० वर्ष के थे तब) काफी प्रभावित हो चुके होंगे । इस तरह दोनों 
के ज्ञान में उसी क्रम से घट-बढ मान लेना अतार्किक न होगा, विशेषकर 
इसलिए कि रामदास की गणना स्वाभाविक प्रगतिवान ज्ञानियों में थी, 
ओर तुका राम की गणना केवल एक परिकव्राजक भक्‍त (७०४१८८४०8 
0८४०४८८) की थी । तुकाराम तत्कालीन छूद्र जाति के थे । छोटी सी दुकान- 
दारी करते थे। जब रोजगार-घन्धा में असफल रहे ओर कौदम्बिक सम्बन्ध 
भी स्नेह-हीन हो गया तब वे वैरागो हो पण्ढरपुर के विट्ठछ अथवा विठोवा 
के, जो कृष्ण के ही पर्यायवाची नाम थे, भक्त हो गये, और यहाँ-वहाँ भ्रमण 
करने लगे तथा अपने प्रश्न के ग्रुण-गान में 'अभंग' भजनों की रचना करते 


६. सन्‌ १९३३ ई० की महाराष्ट्र सांवत्सरिक, पुणें (काल गणना) 
तथा अन्य इतिहास के आधार पर। 
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रहे । तुकाराम जी जैसा भजनीक भक्त बनना एक बात है, और रामदास जी 
जैसा व्यवहारी भक्त होना दूसरी बात है। इस दृष्टि से तुकाराम का रामदास 
पर प्रभाव पड़ा होगा, यह मान्य नहीं हो सकता । हमे तो यहाँ तक प्रतीति 
होती है--सम्भव है हम भारी भूछ करते हों---कि चूँकि एकनाथ जी की मृत्यु 
मानस-रचना को समाप्ति के लगभग २० वर्ष पहले नहीं हुई इसलिए वे 
स्वयं तुलसी की जीवनी वा विचार-बारा से प्रभावित हो चुके थे । इसी 
कारण से, हमारी समझ में उन्होंने अपने कुछ ग्रन्थ हिन्दी (हिन्दुस्तानी), 
भाषा में रचे होंगे, जैसा कि डा० ग्रियसेतत सा० के इस वाक्य से ज्ञात होता 
है--- छाट्ावां) एी॥0 छ-ह006 50 7 मेतफाध्फा . . .. . . . ००77- 
908८6 इ8९८एट:छ एद्यांडएए04ए०, श0द् 

इस तरह जीवन-कालों पर तुलनात्मक इष्टिपात करने से सामान्यतः: 
यही अनुमान लगता है कि रामदास पर तुलसी ही का विशिष्ट प्रभाव 
पड़ा होगा । 

(२) उपासना की समता की दृष्टि से भी यही निदान निकलता है। 
रामदास हनुमानोपरक्र थे ही जैसा ऊपर कह आये हैं, पर वे रामोपासक 
भी थे, जैसा कि ग्रियसेंन सा० लिखते हैं--२७07098 'ए०8 2 (८ए०06९ 
० 7२६7098.77 * 

कृष्णोपासना और रामोपासना में और नहीं तो कम से कम रूढ़िदृष्टि 
से एक प्रधानभेद यह है कि प्रथम में क्रीड़ात्मक जीवन की, और द्वितीय में 
कत्तंव्यात्मक जीवन की साधना रहती है। इस तरह काल-गति के तकाजे' 
के अनुकूल दोनों राम और हनुमान के उपासक थे । 

(३) तुलसी और रामदास दोनों में एक समान क्रान्तिकारी भावनाओं 
के पाये जाने से भी वही बात सिद्ध होती है। दोनों कर्म-प्रधानवाले थे ॥ 
७. ॥7एटलड 8226:९८० (४०. '2) ४२४ के आधार पर । 
८. वही, पुृ० ४३१॥ 

९, वही, पृ० ४३१॥ 


४१० क्रान्चिका री तुलसी 


दोनों समाज में निर्भोकता और कत्तंव्य-परायणता लाने के लिए उद्यत थे। 
रामदास किस तरह अपने दिष्यों और शिवाजी को यह शिक्षा देते थे, यह 
पहले कहा ही जा चुका है। शिवाजी पर उनका तो यहाँ तक प्रभाव पड़ा 
कि उच्चशिक्षा प्राप्त हुए बिना भी उसने रामायण और महाभारत के कथतों 
को घोल कर पी लिया था, जेसा कि डा० ईइवरोप्रसाद न निम्न वाक्य मे 
व्यक्त कर दिखाया हैं-- 
#ह#|| र्रांदेदाटट पलात5 ४0०0 ० पाल राच्ण पाए: 05077एवों 
76ए2/७ #2८टाएटव पहठट 2057 7फाओं प्रडशएपट7070 77 66678, 
957६0 |#€ 2छडडशंशययीदवाट्त जारी 876४६ ड6था (6९ ८2070670 0 (76 
र्क्वा72एथ70 बाते, ५6 ४7०0927/80.7 

अर्थात् समस्त साक्ष्य से यही विचार दृढ होता है कि शिवाजी को यद्यपि 
अकबर के समान ऊपरी आशक्षरिक शिक्षा कभी नहीं मिलो, तथापि उसने 
बड़े उत्साह से रामायण और महाभारत के भण्डार को रचा-पचा डाला था। 

यह रामायण हमारी समझ में तुलसीकृत ही होना चाहिये, क्योंकि 
मरह॒ठी रामायण, जहां तक हमे ज्ञात है, उस समय कोई थी नहीं, और 
मूल संस्कृत में लिखी जाने तथा विस्तृत होने के कारण वाल्मीकि रामायण 
का चलन सवसाधारण में समाप्त ही था । इसके विपरीत तुझसी कृत 
रामायण की उस समय तक पर्थाप्त रूप से प्रस्याति हो चुकी थी, और चूंकि 
समर्थ ग्रु6 रामदासजी के हृदय में तुलसीदास ने काफो ऊँचा स्थान बना 
लिया था, इसलिये वे उस समय तक तुलसी की उस प्रख्यात-विशद रचना 
से परिचित न हो पाये हों यह मानने योग्य बात नहीं है । महाराष्ट्र हो के 
कतिपय विद्वानों के लेखों से विदित होता है कि तुलसी ने दक्षिण में भी 
'बढ़ा गहरा घर बना लिया था। मरह॒ठी रामायण के सर्वप्रथम रचयिता 
महाराष्ट्र-कवि मोरोपन्त (सनु १७३०-९५) ने तुलसी प्रद्ंसा में यह 
'लिखा है-- 





0. झछड०णए एी 0७०. एछ[7. 7466-47 
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“श्रीवाल्मीकि थि. झाला श्रीतुरुस्ीदास राम यहा गाथा। 
तरिच प्रेम रसाची खाणी वाणी तशीच यश गाथा।। 

[अर्थात्‌ श्रीरामचन्द्र जी का यश गाने के लिये ही श्री वाल्मीकि तुलसी- 
दास हुए, तभी तो ऐसी प्रेम रस भरी वाणी की खान उनके वह्य हुई ॥]* 

मानस-हंस के लेखक श्री यादव्शंकर जामदार का कहना है कि “श्री 
समर्थ रामदास महाराज जी को दास बोध' के पहले लोक शिक्षा का पक्ष 
ऐसी उच्चता से उठानेवाला तुलसी रामायण के अतिरिक्त अन्य कोई भी 
ग्रन्थ निर्माण हुआ हो न था, ऐसा अब कोई भी निश्चय से कह सकेगा ।””' 

इससे सहज ही यह सम्भावित है कि “'दास-बोध' लिखने के पूर्व 
रामदांस जी तुलसी और उनकी रामायण से प्रभावित हो गये थे। मानस 
हंस के हिन्दी-अनुवादक महोदय तो इसी बात को बिलकुल स्पष्ट शब्दों में 
कह देते हैं। उन्होंने लिखा है श्री समर्थ रामदास जी को श्री हनुमानजी 
का अवतार मानने की दक्षिण में प्रथा है।” इसके आगे लेखक ने गोसाइजी 
की कुछ प्रशंसा की है और उसी सिलसिले में आप फिर लिखते है कि 
““उनकी करुणा इतनी द्रावक है कि मनुष्य और देवताओं की कथा ही क्या, 
निर्जीव पदार्थ तक पसीज जावे। तो क्‍या ऐसे भक्‍तो के हादिक विलाप 
खाली हो गये होंगे ? यदि नहीं तो श्री तुलसीदास जी ही श्री समर्थावतार 
का कारण हुए तो आश्चर्य ही क्या ?”' ये उद्गार सं ० १९८३ (सन्‌ १९२७) 
मे एक योग्य महाराष्ट्री छेखक के हैं। प्रतीव होता है इस समय तक 
तत्सम्बन्धी वाद-विवाद पर्याप्त हो चुका होगा और विद्वान जनता में 
साधारणतया उक्त लेखक जैसी भावना बन चुकी होगी । 

११, सानस-हंस अथवा तुलसीदास रासायण रहस्य (हिन्दी अनुवाद ), 
पृष्ठ ११ 

१२. 7. 7” वही ([प्रस्तावना), पृ० २-३। 

१३. सानस-हंस अथवा तुलसी रामायण रहस्य (हिन्दी अनुवाद के 
चार शब्द), पृु० १०। 


४१२ क्रान्तिकारी तुलसी 


तात्पर्य यह निकला कि दक्षिण भारत में समर्थ ग्रु८ रामदास की 
तथा उनके शिष्य शिवाजी के नायकत्व में--स्वतंत्रता की जो क्रान्ति 
उठो वा जिसके फलस्वरूप महाराष्ट्र-राज्य की स्थापना हुई, उसके 
मूल में तुलसी के आचार-विचार का ही विशेष हाथ था: क्योंकि वे गुरु 
रामदास के जन्म के काफी पहले से उस काम में जुट गये थे। जो लोग इस 
तत्त्व को समझते है कि कर्मफलों का प्रत्यक्षीकरण निकट से निकट और दूर 
से दूर समय पर हुआ करता है, जैसा हम पहले कह आये है, वे अब 
निरचयरूप से मान लेंगे कि तुलसी सामाजिक ही नहीं, राजनैतिक क्रान्ति- 
कारी भी थे, और उत्तकी वह क्रान्ति छुछी नहीं निकली | राजनैतिक भूमि 
में उसका एक बड़ा प्रत्यक्ष फल उनकी मृत्यु के बाद ही प्रकट हुआ, जिसका 
उपभोग दक्षिण भारत के लोगों ने किया | 


(ब) उत्तर भारत सें-- 


इससे यह न समझा जाय कि उत्तर-भारत की राजनैतिक भृमि उक्त 
क्रान्ति के फल से वंचित रही। वहाँ भी एक बढ़ा फल लगा, और यद्यपि 
उसको फूट निकलने मे दुगुना समय लगा तथापि वह दक्षिणी भारत में 
निकले हुए फल से अधिक मह॒त्वशाली था, जैसा आगे बतावेंगे । अभी उसकी 
उत्पत्ति और रूप के विषय में ही जानना आवश्यक है। 

मुसलमान राजाओं की पक्षपात, असूयात्मक (#करशांंठप७) या 
असह्यात्मक (प्रा0८८७००) नीति के कारण तुलसी का मन तिलूमिला 
उठा था, इसलिये उन्होंने करुणाश्रुओं द्वारा जन-जाशति करता प्रारम्भ कर 
ही दिया था, यह पाठक जानते है । उनका वह सन्देश क्रमश: ग्राम-ग्राम 
में साधारण जनता के बोच फैलता जा रहा था, यह भी विदित हो गया है। 
यही चिनगारो सन्‌ १६६९ ई० में औरंगजेब को पक्षपाती, असूयात्मक 
तथा असहद्यात्मक नौति के कारण साधारण से लोगों में इस तरह भभक 
उठी कि उसका बुझाना औरंगजेब की बादश्ाहो सेना को बड़ा कठिन हो 
गया | औरंगजेब ने कुछ कर तो अकेले हिन्दुओं पर लगाए और कुछ 
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भुसलमानों की अपेक्षा उनसे दुभुने वसूल किए जाने रंगे ! राजपूतों को छोड़ 
किसी दूसरे हिन्दू को पालकियो, हाथियों या घोड़ों पर सवार होना या 
सदस्त्र फिरना मता कर दिया । जो हिन्दू मुसलमान हो जाता था उसे न 
केवल राज्य-खजाने से पारितोषिक दिया जाता था, वरन्‌ किसो राज्य विभाग 
में उसे नौकरी भी दी जाती थी। इतना ही नहीं, उसे हाथी पर बैठाकर 
बढ़े सज-धज वा जन-समुह के साथ शहर को सड़कों पर घुमाया जाता था। 
इतना ही नहीं, उसने देव-मू्तियों वा देवालयों को भग्न करना प्रारम्भ 
किया तथा बतारस-स्थित विद्वनाथ मन्दिर तथा मथुरा-स्थित केशवराय- 
मन्दिर को तुड़वाकर नष्ट-अ्रष्ट कर डाला । 

जब मथुरा के मन्दिर तोड़े जाने की खबर देहात में पहुँची तो मथुरा 
के निकट रहनेवाली कृषक जाट-जाति का हृदय दहलू उठा और वह एक 
गोकलरू नामक जाट की नायको में अत्याचारों के विरुद्ध उठ खड़ी हुईं : मथुरा 
का अत्याचारी फौजदार मार डाला गया और मामला इतना बढ गया कि 
औरंगजेब ने कई सेनाधिपतियों को उन्तका मुकाबला करने भेजा | अन्त में 
गोकल पकड़ा गया, उसकी बोटी-बोटी काटी गई और उसके कुद्॒म्बियों 
को जबरन मुसलमान बनाया गया । इस उपद्रव को शमन करने में एक लेखक 
का कहना है, “४००० बादशाही सैनिकों को मृत्युमुखी होना पड़ा था।”* 
जो भी हो, पर जाट चुप न रहे। गोकल का खून आखिरकार मुगल बादशाहत 
का अन्त करके ही रहा । वे बार-बार सन्‌ १६८१, १६८६; १६८८ और 
१६९१ में उठे और हर बार खूब मरते-मारते रहे। अन्त में चुरामन जाट 
औरंगजेब के अन्तकाल तक लड़ता रहा | औरगजेब के मरने के बाद जाट 
बहुत शक्तिशाली हो गये और उन्होंने मुगल बादशाहत को समाप्त करने 
कराने में बड़ा थौरवपूर्ण भाग लछिया।' गोकल का खून बहा, पर वह खून 
बहाने वाले धर्मान्ध-आयसुरी राज्य को भी बहाकर ले गया ! उसका शरीर 
« १४. देखो (सन्‌ १९३३ की ) महाराष्ट्र-सांवत्सरिक (काल-गणना ) पृ०३५ 

१५, डा० ईइवरीप्रसाद कृत 7775077 ० शव के; आधार पर । 
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चला गया, पर आज भी आगरा की राजमण्डी स्टेशन के पास 'गोकलपुरा' 
ताम का मुहल्ला उसके यश्ञ का स्मरण कराता है। 

उक्त विरोध तुलसी की मृत्यु के ४६ वर्ष बाद उठा और वह भी तब, 
जब औरंगजेब का दुर्नीति अत्यन्त असह्य हो गई । ऐसी स्थिति में यह पूछा 
जाना अस्वाभाविक न होगा कि उसका श्रेय तुलसी को क्‍यों दिया जाता 
हैं। वह इसलिये दिया जाता है कि मुसलछमानी युग में अत्याचार-जनित 
दुखों से निवृत्त कराने के लिए तुलसी ही एक ऐसा सर्वप्रथम महात्मा था 
जिसने विरक्ति अथवा उदासीनताप्रथान भक्ति के स्थान मे कमंप्रधान 
राम-भक्ति-योग की प्रतिष्ठा की। दूसरे शब्दों मे, उन्होंने जनता को आँख 
उन प्रचलित मतों से हटाई जो संसार के यथाथर्थे के प्रति उदासीन और 
विरक्त बनाकर सुखानुभूति की बात किया करते थे । एक वो लोग यों हीः 
डरे वा दबे हुए थे, और दूसरे उन्हें वैराग्य, भक्ति आदि चित्ताकर्षक शब्दों 
के द्वारा दुः:ख-निवृत्ति का मार्ग गछत बताया जा रहा था, इसलिये यह 
स्वाभाविक था कि जन-मत को बदलने में तुलसो को काफी लम्बा समय लगा 
होगा । जिस क्षेत्र में भयंकर शेर का निवास हो वहां स्थारों को शेर बनाना 
कितना कठिन काम है, इसे पाठक स्वय समझ ले। तुलसी को जिस उत्तर 
क्षेत्र में काये करना पड़ रहा था उसकी कठिनाई किसी से छिपी नही है ॥ 
मुगल-सम्राटों के चारों ओर फैले हुए आतंक के समीप तथा मुसलिम जनता 
के बीच रह कर उन्हीं के विघ्द्ध उपयुक्त प्रकार के डरे-दबे ग्रुमराह लोगों 
को कुछ कहना, तथा उनसे न्यायानुरूप भिड़ने के लिए उन्हें उद्यत करनाः 
क्या दो-दस दिन का काम था? सन्‌ १९४७ ई० में हिन्द-स्वराज्य को देख 
यदि कोई गाँधी ही की पुकार करता हुआ काँग्रेस के प्रथम संस्थापक हाम या 
दादाभाई नौरोजी आदि को भूल जाय तो यह उसकी विस्मृति ही का दोष 
है। उससे कुछ मूल कार्यकर्ता का श्रेय नहीं घटता । इसी तरह यदि कोई 
प्रयाग मे गंगा-स्तान करते समय गंगोत्री को भूल जाय तो क्‍या गंगोन्री का 
महत्व घट सकता है? मूल पर ध्यात रखनेवाला तो यही कहता है कि यदि; 
गंभोत्री नहीं होतो तो गंगा ही कहाँ से आती । इसलिये चाहे जितना कालान्तर, 
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स्थानान्‍्तर अथवा दशान्तर क्यों न हो जाय, मूल का महत्व सदैव ऊंचा ही 
रहता है। इसीलिये तुलसी श्रेय के पात्र हैं। यदि उन्होंने जन- 
साधारण में धर्म-भावना न भरी होती और निर्भीकतापूर्ण कत्तंब्य-पाठ न 
पढ़ाया होता तो सम्भव है भोली कृषक जाट जाति भीसूफियों या कबीर- 
पंथियों की सैद्धान्तिक सुख की मुद्रा लगाये बैठी रहती और कदाचित्‌ 
मुगलशाही का अन्त भी कठिनाई वा बिलम्ब से होता । 


' दक्षिणी और उत्तरीय ऋष्ति में भेद 


ग्रामीण भोलो-भाली अपढ जनता में, साम्राज्य-आतंक के मध्य, धर्म- 
रक्षा की भावनाओं के उठने, तथा प्राण-फ्ण से आसुरीवृत्तिवालों के विष्द्ध 
निर्भग होकर सहस्नरों की संख्या में उठ खड़े होने का जो प्रदर्शन उक्त विद्रोह 
के समय हुआ या होता रहा उसीको ध्यान मे रख हमने पाठकों से ऊपर कहा 
था कि दक्षिण-भारत की क्रान्ति की अपेक्षा उत्तर-भारत की क्रान्ति अधिक 
महत्वशालिनी है | दक्षिण में जो कायें हुआ वह यद्यपि स्वतंत्रता के लिए 
हुआ वथापि उसका स्वरूप प्रायः पूर्व पक्ष जैसा था, जिसके अनुसार एक राजा, 
सरदार या जागीरदार दूसरे ऐसे ही सत्ताधारी के विरुद्ध अपने बल को 
अजमाया करता था | इस तरह की उठी हुई क्रान्ति में स्वतंत्रता की भावना 
अन्तनिहित रहने पर भी वह जनतंत्रीय आदशे नहीं रहता जिसे आज का 
परिणामवादी श्रेष्ठ समझता है। बीजापुर-राज्य के आधीनस्थ काफी बड़ी 
जागीर के मालिक शाहजी राजा के पुत्र होने के कारण शिवाजी को पहिले ही 
से राज्य-स्वामित्व का लाभ श्राप्त था। इसलिये रामदासजी के द्वारा शिवाजी: 
प्रधानत: स्वतंत्र राज्य-स्थापना की भावना से प्रेरित हुए थे। परन्तु उत्तर- 
भारत का उक्त विरोध जन-साधारण में केवल अन्याय-रोक तथा धर्म-रक्षा 
की भावना से प्रेरित हुआ था और उसी भावना से वह कई वर्षो तक संगठित 
रूप में चलता ही रहा । यह दूसरो बात है कि कुछ काल बीतते पर क्रान्ति- 
कारियों ने अपने किसी एक योग्य वीर नायक को अपना संगठन बनाये 
रखने तथा अपने घन-जन को रक्षित रखने के अभिप्राय से अपना एक 
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भूमाधिपति बना लिया हो। जाटों के भरतपुर राज्य की नींव का यही 
कारण है। 

तुलसी किस परिश्रम वा चतुरता से ग्रामीण जनता में जाशति छा सके 
इसके विषय में हम पहले कुछ प्रकाश डालते समय यह कह आये हैं कि 
उन्होने सर्वप्रथम हनुमत्यूजा वा हनुमानचालीसा का प्रचार किया। चूँकि 
उत्तर-भारत हिन्दी-भाषा-भाषी भाग है, और हनुमानचालीसा की रचना 
अति सूक्ष्मकार में हिन्दी मे की गई थी, इसलिये उत्तर-भारत की 
सरल-चित्त जनता में, विशेष कर ग्रामीण जनों में, हमारे अनुमान से हनुमान- 
चालीसा के नित्य पाठ ने जन-जागृति छाने में विशेष भाग लिया होगा । 
जब हम आज भी चार सौ वर्ष पदचात्‌ साधारण से मनुष्य को नहाने के 
'पश्चात्‌ कपड़ा पहनते-पहनते पांच-दस मिलट में सपाटे से हनुमान चालीसा 
का नित्य प्रति पाठ करते देखते हैं तो हमारे मन में तत्काल पूर्वोक्त धारणा 
उठ बैठती है। आज के युग में भले हो उसमें तोता-रटन जैसी निरथेंकता 
को प्रतीति हो, पर तुलसी-युग मे तथा उसके पश्चात्‌ काफी लम्बे काल तक 
उसमें उसो प्रकार सार्थक उत्साह रहा होगा जिस प्रकार हर नवीन संयोग 
के समय अथवा नव-निर्मित संस्था के नव-विधानों या नव-योजनाओं मे 
रहा करता है। मथुरा जैसे प्राचीन प्रसिद्ध तीर्थ-स्थान के आस-पास रहने 
वाली धम्म-प्रिय भोली, पर कट्गर ग्रामीण जनता पर तुलसी के जीवन- 
काल में तथा उसके पश्चात्‌, रामकथा, मानस-पठन और ह॒नुमानचालोसा 
'के नित्य पाठों ने, जो प्रभाव डाला, वही समय पाकर हमारी दृष्टि मे क्रांति 
के उक्त प्रत्यक्ष रूप में प्रकट हो गया । 


इतिहास-लेखकों का कर्तव्य 


जब किसी राज्य के कुकर्मों के कारण उसके विरुद्ध कोई जन-आन्दोलन 
उठता है तो राज्य-पक्षवाले उसे बदनाम करने के लिये गदर (फ्रपथंगर, 
बलवा या विद्रोह (76००४०४) आदि बुरे नाम दिया करते है, और 
प्रायः सभी इतिहास छेखक भी ऐसे ही नामों से उसका संकेत करते हैं| 
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विरला हो उसे जन-आन्दोलन या जन-क्रान्ति कहकर पुकारता है। यह 
साहस भी उसे उस समय आता है जब वह सत्ताधारी राज्य या तो चल 
बसता है, या जब उसके विरुद्ध काफी चहुल-पहल फैल जाती है। इतिहास 
इस प्रकार के प्रमाणों से भरा पढ़ा है। सन्‌ १८५७ मे भारत में अंग्रेजों के 
विरुद्ध उठी हुई जन-लहूर का बहुत काल तक ग़दर या बलवा कहाते रहना 
सहसख्रों दृष्टान्तों मे से एक है। इसी प्रकार औरंगजेब के विरुद्ध उठे हुए 
उपरोक्त आन्दोलन को इतिहासकार आज तक बलवा या विद्रोह (+००७८- 
]709) कहते चले आ रहे है। इस प्रेकार के इतिहासकार हमारी समझ में 
धर्म-संस्थापतार्थे जन-जाशति के बाघक या घातक होते है। भाषा-भाव का 
सम्बन्ध घनिष्ठ होने के कारण इस प्रकार से शब्द नवयुवक विद्यार्थियों में 
धर्म के प्रति कत्तंव्यार्ढ होने की उच्च भावनाओं को नहीं पनपने देते । 
यद्यपि यह सत्य है कि शासन-पक्ष के दृष्टिकोण से इस प्रकार के जन-आन्दो- 
लनों को विद्रोह, बलवा या गदर कहा जा सकता है, तथापि इतिहासकार 
का कर्तव्य यह होता है कि वह उत्तका निरीक्षण वा वर्णन समाज के दृष्टि- 
कोण से करे, ताकि वाचकों और श्रोताओं मे समाज-सेवा के प्रति रुचि और 
उत्साह उत्पन्न हो । 


परिणामवादी के लिए दृरदशिता की आवश्यकता 


यदि एक ओर सत्ताधारी, सत्ता के पक्षकार तथा उक्त प्रकार के इति- 
हासकार जन-आन्दोकन के प्रवाह को बढने मे रुकावट डालते हैं, तो दूसरी 
ओर परिणामवादियों में भी उक्त दोष की कमी नहीं रहती । हमारे पू्वे 
में कथित कर्म-फल-विषयक विवेचन से यह॒तो ज्ञात हो ही गया होगा कि 
परिणामबादी संकुचित द्रष्टा होता है--न तो वह व्यापक्र्शी होता और 
न दूरदर्शी । इस दोष के कारण वह बड़ा निराशावादी रहता है। जहाँ 
और जब कभी आन्दोलन-प्रवाह किसी कारण से अवरुद्ध हुआ वहाँ वह 
यह समझने लगता है कि वह आन्दोलन असफल होकर समाप्त हो गया ॥ 
परन्तु यथार्थ बात कुछ ओर ही होती है'। 
२७ 
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क्रान्ति-मार्ग कुछ राज-महलू-मार्ग जैसा सोना-चाँदी से पटा हुआ 
एकदम सीधा नहीं होता । वह भीषण पहाड़-मार्ग जैसा एड़ा-टेढा, ऊँचा- 
नोचा, खाबर-खुूबर रहता है, जिस पर क्रान्ति-नदीधारा के समान कभी 
प्रकट कभी गुप्त रूप में, कभी सर्राती हुई कभी शिथिल गति से बहती 
रहती है । जब तक इस ऐतिहासिक नियम पर ध्यान नहीं रखा जाय तब तक 
परिणामवादी तुलसी की क्रान्ति की सफलता और असफलता का लेखा नहीं 
लग सकता । यह देखकर कि उक्त क्रान्ति की गति को औरंगजेब ने पूव्व॑ 
में उल्लिखित अपनी पक्षपूर्ण दमनकारिणी, अपमानजनित, कर्म-विरोधिनी 
तथा साम्प्रदायिक कट्टरता से भरी हुई दुर्नीति के द्वारा एक भारी धक्का 
देकर कुछ काल के लिए अवरुद्ध कर दी थी, यदि कोई परिणामवादी यह 
सोचे कि तुलसी के द्वारा प्रारम्भ की हुईं उस क्रान्ति का अन्त हो चुका था, 
तो यह भारी भूल होगी । यदि उसका अन्त हो गया होता, अथवा उसकी 
अग्नि बिलकुल बुझ गईं होतो तो गोकुछ जैसे ग्रामीण भोले भाइयों में वह 
प्रचण्ड घर्म-भावता और निर्भीकता कहाँ से आ गईं होती जिसने अत्याचारी 
मुगलशासन को समाप्त करके हो दम ली । 

गहरी जड़ जमे हुए अत्याचारी शासन को उखाड़ फेंकने के लिए 
सेकड़ों वर्ष लूग. जावे तो कोई आदइचय नहीं । तुलसी के द्वारा आरोपित 
क्रान्ति में यह फल लगा, पर वे स्वयं उसे न देख सके । क्रान्तिकारियों का 
इतिहास उठाइये और देखिये कि कितने ऐसे क्रान्तिकारी हैं जिन्हें अपने ही 
जीवन में अपनी क्रान्ति का अन्तिम उद्दिष्ट फल देखने को मिल गया हो । 
किसी घड्यन्त्र या सैनिक बल के द्वारा अपने ही जीवनकाल में किसी राज्य 
का तख्तामात्र पलटाकर एक दूसरा राज्य स्थापित कर देना सच्ची क्रान्ति 
नहीं होती, क्योंकि उसमें केवल रूप-परिवतंन हो पाता है, विचार-घारा 
पूववेवत्‌ किसी दूसरे रूप में दूषित बनी ही रहती है | जिस क्रान्ति का मूल 
उद्देश्य रहता है कि समाज में प्रचलित पाद्मविकता के स्थान में मानवता 
लाई जावे ओर वह भी केवल मानवीय (साथधु) साधनों के द्वारा, उसके 
कार्य-क्रम को अवधि बहुत लम्बी होती है। तुलसी को क्रान्ति का यही 
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उहेश था । इसी लिये वे उसका उदिईय फल न देख सके, और न वे उसे 
देखने के लिए कभी लालायित ही रहे, क्योंकि वे परिणामवादी न थे । 
वे थे अनासक्त कमवादी अर्थात्‌ आत्मसमर्पी भक्त । करें पर उन्तका अधि- 
कार था फल पर नहीं । 
विवश अथवा लोभ-वह किये जाने वाले निन्‍ध कर्मो का हिन्दू राजाओं में 
त्याग-- 

फिर भी राजनैतिक क्षेत्रीय कुछ छोटे-मोटे फल क्रान्तिकारी तुलसी 
को अपने जीवन-काल ही में देखने मिले । इन फलों में से सबप्रथम एक 
विशिष्ट रूप से उल्लेखनीय है । आठवें अध्याय में उस भाग को पुनः पढ 
लीजिये जिसमें हमने राजपुत राजाओं की उस मानसिक अधोगति का 
वर्णन किया है जिसके कारण वे अपनी बेटी-बहिनों को बादशाह अकबर 
और जहाँगीर को उनके साथ विवाह करने के लिये सौप देते थे। इसका 
प्रारम्भ आमेर (जयपुर) के राजा बिहारीमल (भारमल) ने सन्‌ १५६२ 
में उस समय किया जब उन्होंने लोभ-वश अपनी पुत्री जोधबाई को अकबर 
के हवाले कर दी। उनकी देखा-देखी अन्य राजाओं ने भी वही किया । ये 
हिन्दू जाति, विशेषकर क्षत्रित्व पर महान कलूंक का टीका छगानेवाले 
दुष्कृत थे । राजपुत राजाओं में नामर्दी सी छा गई और धड़ाधड़ सब के सब, 
केवल मेवाड़ को छोड़कर अकबर का आधिपत्य स्वीकार करते गये। तुलसी 
ने इस प्रकार के घृणित कार्यो की बड़ी कड़ी आलोचनाये की होंगी, ऐसा 
उनके कृतिपय कथनों से जिनमें से कुछ का हम गत अध्यायों में प्रसंगानुसार 
उल्लेख कर चुके हैं, स्पष्टत:प्रकट होता है। प्रतीत होता है कि उनके तत्सम्बन्धी 
रुख का प्रभाव घोरे-घोरे राजाओं आदि पर पर्याप्त रूप से पड़ता गया । 
अमुक विषय पर तुलसी का प्रभाव क्‍या और कितना पड़ता होगा, इस पर 
विचार बाँधने के लिये हमें इतना ही नहीं देखना चाहिए कि वे उस सम्बन्ध 
में अपने ग्रन्थों में क्या और कितना लिखकर छोड़ गये हैं। एक तो भ्रन्थों में 
लिखे गये कथन यों ही सूक्ष्मकार होते है, और जब ग्रन्थ काव्य-रूप में होता 
है तब उसका आजाकार और भी सुक्ष्म हो जाता है। तुलसी साहित्य सबका 
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सब काव्य-रूड में उपलब्ध है, इसलिये उसमे प्राप्त उनके समस्त ऋषथनों 
को उनके आचार-विचारों के केवल सूत्र-मात्र समझना चाहिये । जब वे 
समाज में श्रोताओं के समक्ष अपने इन सूत्रों का स्पष्टीकरण करते हुए 
प्रवचन करते होंगे तब यह स्वाभाविक है कि उनकी भव्य मृति तथा मर्म- 
स्पर्शी वचन श्रोताओं के हृदय में खूब गहरे चुभते होंगे, जैसा कि अन्य कर्म- 
योगियों के दर्शन वा मौखिक प्रवचनों के समय हुआ करता है। इस स्वाभा- 
विक नियम पर ध्यान रखने पर जब हम तुलसी के साहित्य मे इस प्रकार के 
शब्द-सूत्रों को पढते हैं-- ऊँचे नीचे करम घरम अधरम करि, पेट ही को 
पचत बेचत बेटा-बेटकी” अथवा “तिन सोने के मेरु से ढेर लहे, मन तो न 
भरो घर पै भरिषा---तब हमारे सामने उनके उस विजद्याल प्रभाव को 
मृति आ खड़ी होती है, जिसके फल-स्वरूप तत्कालीन राजाओं और धत्ती- 
मात्ती आदमियों को अपनी उन दुष्कृतियों पर जिनके कारण वे अपनी 
निबंला असहाय बहिन-बेटियों को विधर्मियों के हवाले कर देते थे, अति- 
शय पदचात्ताप और रूज्जित होना पड़ता होगा । इस प्रभाव के कारण ही 
हमारा अनुमान है, जहाँगीर के बाद मुगल बादशाहों को हिन्दू राजाओं द्वारा 
अपनी बहिन-बेटियों का समपंण किये जाने का निन्य कर्म इतिहास मे प्राय: 
नहीं के बराबर सुन पढ़ता है। यहाँ यह भ्रम उत्पन्न हो सकता है कि जहाँगीर 
के बाद मुगल बादशाहत इतनी सुदृढ हो गई थी कि कोई हिन्दू राजा उसका 
विरोधी बनकर नहीं रह सकता था, इसलिए अकबर द्वारा प्रारम्भ की 
गई उदत वैवाहिक राजनीति को प्रयोग से लाना न शाहजहाँ और त 
औरंगजेब के लिये आवश्यक रह गया था। उक्त प्रश्नकर्तता को यह सोचना 
चाहिये कि बादशाह की ऐसी सुदृढ़ परिस्थिति में तो हिन्दुओं को अपनी बहिन- 
बेटियों को दे डालने के लिये और भी अधिक भय और प्रलोभन रहना दक्य 
था | अतएव उक्त निन्‍य कम के अन्त हो जाने का मुल का रण हमारी सम्मति 
मे हिन्दुओं में घर्म-भावना और निर्भीकता की जाशृति ही है, जिसका श्रेय 
तुलसी के क्रान्तिकारी आचार-विचारों को ही है। तुलसी के तद्विषयक 
उपदेश ही हमारी समझ में, प्रधात कारण बनकर उन्हें कई एक राजघरानों 


तुलसी की क्रान्ति के परिणाम और निष्कर्ष ४२१ 


में पूज्य और सम्मानित करते गये । चूंकि इस विषय पर अभी तक यथा- 
विधि पर्याप्त खोज नही की गई है, इसलिये इन सब राजघरातनों का उल्लेख 
ऐतिहासिक प्रमाणों के आधार पर करना कठिन है। फिर भी यह सभी 
स्वीकार करते हैं कि तुलसी और राजा मानसिह मे बड़ा स्नेह हो गया था । 
आठवे अध्याय में बताया जा चुका है कि थे राजा मानसिह उक्त बिहारी- 
मल के पौत्र थे, और जोधाबाई के नाते अकबर उनका फूफा था । उनके 
ज्येष्ठ पुत्र जगतसिह की पुत्री भी जहाँगीर हरम में पहुँचाई जा चुकी थी । 
यदि मानसिह के हृदय में तुलसी की तत्सम्बन्धी आलोचनाओं ने पश्चात्ताप 
और ह न की होती तो वे तुलसी से कदापि स्तेह न पालते 
और अपने भाई जगतसिह के साथ उनसे कंदापि मिलने न जाया करते, 
वरन्‌ उनके कट्टर छात्रु बन उन्हें अकबर व जहाँगीर द्वारा भली भाँति 
दण्ड दिलाने में प्रयत्तशील रहते! । इसलिए अन्य आवश्यक अनुसंधानों की 
अनुपलब्धि में इस प्रमाण के आधार पर यही अनुमान लगाया जाय कि 
बिहारीमल के पदानुगामी अन्य राजाओं की दृष्टि में भी तुलसी अपने 
कर्तव्य के कारण प्रिय बनते जा रहे थे, तो गलत न होगा, क्योंकि तुलसी 
की आलोचना यदि किसी को सबसे अधिक चुभने वाली हो सकती थी तो 
वह मानसिंह और उनके बन्धु-बान्धवों को ही होने योग्य थी । 
(स) मध्य भारत (राजपुताना) में 

जब हम यह देखते हैं कि उक्त आलोचना के कदटुतम पात्र आमेर के 





१६. तुलसी ग्रल्थावली, खण्ड ३ की प्रस्तावना के ३८ वे पृष्ठ पर लिखा 
है कि 'आसमेर के महाराज सार्नासहु और उनके भाई जगतससह गोस्वामी 
जी के पास प्रायः आते थे); और तुलसी और उनका युग के दूसरे पृष्ठ 
पर जगतससह को राजा मानसिंह का जेठा पुत्र कहा है और बताया है कि 
इस जगर्तासह को बेटी जहाँगीर के हरमस की वासनी बना दी गई थी। इससे 
यह निश्चय नहों कहा जा सकता कि जगतासह नाम का केवल एक ही 
व्यक्ति था या दो। 
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राजा मानसिंह आदि तुलसी की विचार-घारा को पूज्य और अनुकरणीय 
मानने लूग गये थे, तब इसमें कोई सन्देह नहीं रहता कि वे (तुलसी) मेवाड़ 
(चित्तोढ़) के राना-वंश को तो अत्यन्त प्रिय रूगते होगे, क्योंकि चित्तौड़ 
के राजाओं ने उस हिन्दू-संस्कृति और मान-मर्यादा की रक्षा के हेतु समस्त 
लौकिक वैभवों पर क्षार डाल रखा था, जिस की रक्षा के लिए तुलसी 
स्वयं तिलूमिला रहे थे । वे मुसलमान वा मुगलों के सामने कभी नतमस्तक 
नहीं हुए ओर न उन्होंने कभी अपनी बहित-बेटियों को उनके सुपुर्द की । 
तुलसी के: प्रति राना-वश की कितनी श्रद्धा थी, इसका प्रमाण हमे इस 
अनुसन्धान में मिलता है कि मेवाड़ (उदयपुर या चित्तौड़गढ) के प्रसिद्ध 
महाराणा राणा साँगा के ज्येष्ठ पुत्र भोजराज की विधवा पत्नी राजरानी 
मीरा, तुलसी पर अटल विश्वास करती थी । 
वार्ता यह है कि विवाह होने के पाँच वर्ष बाद ही भोजराज की मृत्यु 
हो गई । मीरा बाल्यकाल से गिरघर-गोपाल की उपासिका थीं। जब वे 
विषवा हुई तब उनकौ अबस्था एक मत के अनुसार १८ वर्ष को और दूसरे 
सत के अनुसार १३ वर्ष कौ थी। विधवा होने पर वे अपना समय उक्त 
देव के पूजा-पाठ, भजन-कीर्तन तथा सन्त-समागम में व्यतीत करने लगीं । 
उनके सुस रालवालों को यह अच्छा नहीं लूगता था । इसलिये वे सब विशेष- 
कर उनका देवर विक्रम, उन्हें विविध प्रकार की ताड़नाये देने लगे, यहाँ 
तक कि विष-पान तथा सप॑-डंसन के द्वारा उनको मरवा डालने की चेष्टाएँ 
भी की गईं, परन्तु वे न मर सकीं । अन्त मे जब उनके नाकों दम आ गई 
तब उन्होंने, कहा जाता है, तुलसीदास जी को यह पत्र लिखकर भेजा---- 
“स्वस्ति श्री तुलसी गुण-भूषण दूषन-हरण गसाई। 
बार्राह बार प्रणाम करहुँ अब, हरहु ज्ञोक समुदाई ॥॥ 
घर के स्वजन हमारे जते, सबन उपाधि बढ़ाई । 
साधु संग अरु भजन करत भोहि, देत कलेस महाई 0 
बालपण से सीरा कोनन्‍्हीं, गिरिधर लाल सिताई। 
सो तो अब छूट नहिं क्‍यों हु, लगी लगन बरियाई॥ 
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मेरे सात पिता के सम हो, हरि भगतन सुखदाई। 
हमहू कहा उचित करबो है, सो लिखियो समझाई।॥॥ 
इसके उत्तर में, कहा जाता है, तुलसीदास जी ने विनयपत्रिका में 
उल्लिखित निम्न पद लिखकर भेजा--- 
“जाके प्रिय न राम वेदेही। 
तजिये ताहि कोटि बेरी सम, जद्यपि परम सनेही। 
'तज्यो पिता प्रहहाद विभीषण, बन्धु भरत मह॒तारी। 
गूरु बलि तज्यो कन्‍्त ब्रजवनितन, भे सब मंगरूकारी। 
नाते नेह राम को सनियत, सुहदद सुसेव्य जहाँ लों। 
अंजन कहा आँखि जेहि फटे, बहुतक कहों कहाँ लों।॥॥ 
तुलसी सो सब भाँति परम हित, पुज्य प्रान ते प्यारो। 
जासों होष सनेह रास पद, ऐतो सतो हमारो॥* 
परन्तु यदि तुलसी का जन्म सं० १५८९ (सन्‌ १९३२) का माना 
जाता है जैसा कि हम पहले कह आये है, तो मीरा और तुलसी के पन्न- 
ब्यवहार की यह बात बिलकुल मनगढन्व ठहरती है, क्योंकि “मीरा जी के 
समय में ओर गोस्वामी जी के समय में बड़ा अन्तर पड़ता है। मीराबाई की 
मृत्यु सं० १६०३ में हो चुकी थी।”“ प्रतीत होता है किसी ने तुलसी के 
उक्त पद को देखकर '“स्वस्ति श्री तुलसी” वाला पद मीरा के नाम पर बना 
डाला है। 
मीरा का जन्म एक मत के अनुसार लगभग सं० १५५५ (सन्‌ १४९९) 
और दूसरे मत के अनुसार सं० १५६० (सनु १५०४) में हुआ। उनका 
विवाह सं० १५७३ (सन्‌ १५१७) में हुआ | विधवा होने पर वे सं० १५१० 
(सन्‌ १५३५) में मेवाड़ छोड़कर अपने जन्मस्थान मेड़ता परगना को 
चली गईं और तीर्थाटन आदि करती रहीं । पद्चात्‌ द्वारकाधाम में ४८ 
१७. विनयपतन्निका १७४। 
१८. तुलसी गप्रस्थवाली, खण्ड ३, प्रस्तावता, पु० ४९॥ 
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वर्ष की आयु में एक मत के अनुसार सं० १६०३ (सन्‌ १५४७) में और 
दूसरे मत के अनुसार सं० १६०८ (सन्‌ १५५२) में स्वर्गंछोक सिधार 
गई । * इससे भी भिन्न एक तीसरा मत है जिसके अनुसार मीरा की मृत्यु- 
तिथि लगभग सं० १६३० (सन्‌ १५७४) बताई जातो है।” मृत्यु-तिथि 
कुछ भी हो पर हर दशा में उक्त कालक्रम के अनुसार तुलसी उस समय, 
जब मीराबाई ने मेवाड़ छोड़ा लगभग दो या तीन वर्ष से अधिक के न होंगे । 

तुलसी का पूर्वोक्त जन्म-संवत्‌ और मीरा के इस काल-क्रम को देखकर 
यह निविवाद मान लेना पड़ता है कि उक्त पत्र-व्यवहार की बात केवल 
मनगढंत है। परन्तु तुलसो का जन्सम-संवत्‌ पहले पहल संबत्‌ १५५४ 
(सन्‌ १४९८ ) माना जाता था ओर तदनुसार उनकी आयु १२६ वर्ष की 
मानी जाती थी, जैसा कि 'मृूछ गोंसाईचरित' के लेखक ने निम्त दोहा में 
व्यक्त किया है। 


“पर्वह सो चौवन विष, कालिदी के तीर। 
स्रावन सुक्‍्ला सत्तिमि तुझ्सी धरेउ शरीर॥ 
यह मत बाद के अनुसन्धानियों ने अस्वीकार कर दिया और “घट 
रामायण' के रचयिता के मतानुसार तुलसी का जन्म-सम्वत्‌ १५८९ (सन्‌ 
१५३२) स्थिर रखा ।!'' 
सम्बत्‌ १५८९ मानने का एक मूल कारण हमारी समझ में यह है 
कि उसके मान लेने पर तुलसी की आयु ९१ वर्ष की रह जाती है, जिस 
१९. उपरोक्त कालकम के लिए (१) डा० बल्देबप्रसाद मिश्र 
कृत काव्य कलाप, पु० ६०-६२ और (२) कल्याण का नारी अंक 
(वर्ष २२) १० ६२४-२७ का आधार लिया है। 
२०. डा० श्रीकृष्ण लाल कृत मीराबाई (जीवन-चरित और 
आलोचना) पृ० ६१। 
२१, मसूलगोंसाई चरित' (गोता प्रेस, गोरखपुर) पृ० २। 
२२. सानसं को रामकथा, १० १६-१७। 
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पर आज का अल्पजीवी मनुष्य किसी प्रकार से मार-कूट कर विश्वास करने 
के लिये राजी किया जा सकता है। उसे यह विश्वास नहीं हो सकता कि 
कलियुग-वासी संयमी तुलसी १२६ वर्ष तक जीवित रह सके होंगे। यदि 
हम यह बताव॑ कि कृष्ण जी भी १२६ वर्ष तक जीवित रहे थे तथा आज 
भी सवा सौ डेढ सौ वर्षो के मनुष्यों का उल्लेख मिलता है, तो कदाचित्‌ 
पाठकों को विश्वास हो जावेगा कि तुलसी १२६ वर्ष जोवित रहे हों। इस- 
लिए यदि तुलसी का जन्म सचमुच ही सं० १५५४ में हुआ हो तो मीरा 
तुलसी के पत्र-व्यवहार को सत्य मानने मे कोई आपत्ति नहीं उठाई जा 
सकती, क्योंकि समायु होने पर भी मीरा की दृष्टि मे तुलसी उनके यशस्वी 
जीवन के कारण शुम-सम्गति देने योग्य समझे गये होगे । 

यदि यही मान लिया जाय कि तुलसी का जन्म सं० १५५४ में हुआ 
और मीरा और तुलसी के बीच उक्त पत्र-व्यवहार भी हुआ, तो आप पूछगे 
कि उस पत्र-व्यवहार मे ऐसी कौन सी बात है जो तुलसी की क्रान्ति की परि- 
णामसूचक है। इससे तो आप कहेंगे यही विदित होता है कि एक मालाधारो 
वैरागी ने दूसरे को भी अपने समान बना लेने को दिक्षा दे डाली है। शिक्षा 
तो ग्रुरु अपने अनुरूप ही देता है, इसमें कोई आश्चयं की बात नहीं ; परल्तु 
यह॒ अनुरूप क्या है, इसी को समझना कठिन होता है। उस समझने के 
लिए ग्रुर का रूप ही क्या है, यहु जानना आवश्यक होता है । यह जाने बिना 
गुरु की शब्दावली का रहस्य ही समझ में नहीं आता, ओर जब दब्दावली 
समझ में न आई तो शिष्य गुर के अनुरूप बत ही नहीं सकता । यदि ऐसा 
हो वो भ्ुर का उसमे क्या दोष ? अतएवं मीरा को लिखे गये उक्त पद की 
शब्दावली ही महत्व की है । “राम” और 'ैदेही' ही उसके मूलाधार हैं । 
वैदेही (बिना देह वाली) उसे कहते है जो देह में आसक्त न हो । दूसरे 

२३. देनिक युगधर्म' जबलपुर (११-६-५७) में रूसी समाचार 
समिति तासा के आधार पर जरमनी के एक कोरोयेव नाम के व्यक्ित की 
१५७ वर्ष की उम्र में म॒ृत्य होना बताया है। 
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शब्दों में वह 'अनासक्त प्रकृति” की द्योतक है। 'प्रकृति' को यदि केवल 
'क्ृति” कहें तो मूलार्थ में कोई अन्तर नहीं पड़ता । इसलिये “ वैदेही'” 'अना- 
सक्त कृति' अथवा 'अनासक्त' कर्म की प्रतीक है। इसी तरह हम बार-बार 
कहते आ रहे हैं कि 'राम' का प्रतीक है । 
इस तरह “राम और वैदेही' दोनों 'अनासक्त सग्रुणात्मक सृष्टि! का अर्थ- 
वाची है| तात्पर्य यह कि जब तुलसी “राम-वैदेही” या 'राम-प्तीता' आदि 
को चर्चा करते है तब यह सदा ध्यान मे रहे कि उनका लक्ष्य 'अनासक्त 
सग्रण,' अर्थात्‌ 'अनासक्त कर्मे-तत्व” पर रहता है, न कि दुनिया से भाग- 
बचकर कोरी ग्रिया टारने की क्रिया पर, यहो अभिप्राय उनके उस पद 
का है जो उन्होंने, कहा जाता है, मीरा की लिखकर भेजा था। यदि कोई 
घमंमय कर्म करने में बाधा डाले तो उसे त्याग देने ही में लाभ होता हैं, 
चाहे वह कितना ही स्नेही क्‍यों न हो, यही तुलसो की मीरा को शिक्षा थी । 
विचारपूर्वक देखा जाय दो प्रहलाद, भरत आदि के दिये गये दुष्ठास्तों में 
भो यही भाव ओत-प्रोत है। सारांश यह कि धम्म-कर्मोन्मुखता, न कि धर्म- 
कर्म-परांगघुखता का पाठ ही तुलसीदास ने उक्त पद में भर दिया है, मीरा 
चाहे उसे उस रूप में समझी हों या न समझी हों । 

मीरा सम्बन्धी इस त॒क-वितकक की बात को छोड़ अब यही देखिये कि 
तुल्सीकालीन राणावश की अन्य रानियों वा राणों पर तुलसी का क्‍या 
प्रभाव पड़ा । यह इतिहास की बात है। राना दांब्रामनिह्ठ, जो राणा साँगा 
के नाम से प्रसिद्ध हैं, सन्‌ १५२८ ई० में बावर की मृत्यु के दो वर्ष पूर्ब 
परकोक गमन कर गये । उनकी मृत्यु के बाद' मेवाड़ का आधिपत्य उनके 
पुत्र अर्थात्‌ मीरा के देवर विक्रम के हाथ में रहा। इन्हें राना विक्रमादित्य 
भी कहते हैं। इनके बाद फिर वह राना उदयसिह के हाथ में आया। दोनों 
निरबंल और निकम्मे निकले । परन्तु विक्रमादित्य के राज्य-काल में राज- 
माता करुणावती (उफं कर्मावती ) ने जो वीर राणा साँगा की विधवा पत्नी 
थीं, ओर उदयसिंह के राज्य-काल में उनकी उपपत्नी वीरा ने मुसलमानों 
के जो दाँत खटठे किये और अपना धर्म निबाहा वह मेवाड़ के राणा-कुल का 
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मस्तक सदा ऊंचा रखने वाला है, इसमे संदेह नहीं। राना उदयसिह को 
अकबर बादशाह ने लड़ाई में हरा कर जब कैद कर लिया तब वीरांगना 
वीरा रणचण्डी की तरह, मुगल सैनिकों पर टूट पड़ी और अपने पति को 
कैद से छड़ाकर चित्तौड़ के आईं। उदयसिह का देहान्त सन्‌ १५७२ में हो 
गया और महाराणा प्रतापसिह सिंहासनारूढ हुए | इस समय तक तुलरूसी 
का यश पर्याप्त रूप में फल चुका था। अकबर और प्रतापसिंह की खूब 
ठन गईं | उधर राजा मानसिह के कुल की पूर्वोक्त निम्तताओं के कारण 
राणा ने उनसे रोटो-बेटी का सम्बन्ध विच्छेद कर लिया था जिससे राजा 
मानसिह उत्तसे विकट वैर-भाव पालने लग गए थे। परिणाम यह हुआ 
कि सन्‌ १५७६ में हल्दीघाटी की प्रसिद्ध लड़ाई हुईं । राणा प्रवापसिह हार 
गये | मानसिह ने अकबर फूफा की ओर से लड़कर अपने अपमान का 
बदला चुकाया ओर प्रतापसिह को अपनी रानी तथा बाल-बच्चों समेत 
लगभग २५ साल तक जंगलों में भूखे-प्यासे इधर-उधर भटकते रहना पड़ा। 
इस अति लरूम्बे काल में कठिनतम आपत्तियों को भोगते हुए जिस तरह राणा 
और उनको. सहर्धामणी राजरानी अपने घर्म-पथ पर अटल रहकर स्वतंत्रता 
के लिए मरते-मरते तक कटिबद्ध रहे वहु किसी इतिहास-न्ञाता से छिपा 
नहीं है । पराजय होने पर मेवाड़ छोड़ते समय को घटना का उल्लेख एक 
लेखक ने राणा प्रताप और राजरानी के वार्तालाप के रूप में बड़ी गम्भीर 
भाषा में किया है, “स्वाधीनता ब्रत बहुत ही कठोर होता है । राणा मेवाड़ 
की पवित्र भूमि से बिदा ले रहे थे; सामते निर्जंन मैदान था, विदेशी आक्र- 
मण ने राजस्थान को मच्स्थान बना दिया था। रानी ने कहा आयें-पुत्र ! 
इसी तरह महाराज रामचन्द्र ने भी विधर्भियों ओर राक्षसों के दमन 
के लिए चौदह साल तक वनवास किया था।' महाराणा ने राती की 
ओर देखा, उनकी आँखों में आनन्द्र और विषाद जल बनकर उमड़ आया । 
अप्पा रावल के वंशधर ने कहा, 'प्रिये |! जगज्जननी सीता भी तो थीं | ' 
' २४. कल्याण, नारी अंक, पृ० ५७९। 
२५. कल्याण, नारी अंक, पृ०५८०-८१ (निम्नांकित रेखाएँ मेरी हैं) । 


४२८ क्रान्चका री तुलसी 


तुलसी स्थान-स्थान पर जाकर राम-कथा सुनाया करते थे। ग्राम- 
ग्राम में उनकी विचार-धारा फैलती जा रही थी। सन्‌ १५७५ में राम- 
चरित मानस की रचना भी प्रारम्भ कर दी गई थी। उसे लिखते-लिखते 
एक वर्ष हो गया था कि इतने में हल्दीघाटी की लड़ाई हुई। उसी मे पराजय 
होने के पश्चात्‌ राणा और रानो राम और सीता के चोदह॒वर्षोय बनवास 
का स्मरण कर विधियों अथवा राक्षसी वृत्तियों वाले लोगों से धर्म और 
स्वातंत््य के रक्षार्थ टक्कर लेने का साहस बाँध रहे है । इससे ज्ञात होता है कि 
राम-सीता का चरित्र उस समय के नर-वारियों के गिरे हुए दिलों मे साहस, 
बैय, बल आदि शुणों को भरने में पुरा योग दे रहा था। राम-सीता के 
चरित्र का यदि तुलसीं देश की बोली, हिन्दी-भाषा में प्रसार न करते तो, 
सम्भव है, राणा साँगा के वंशज भो यवनों के सम्मुख नतमस्तक होने लगते। 
राजमाताय या राजरानियाँ भी हिन्दूसंस्क्ृति और मान-मर्थादा को म्रुला 
बैठतीं। राणा प्रतापसिह व्याकुलतावश अकबर को आत्म-समर्पण कर 
कहीं का मनसबदार बन जाता या आमेरियों (जयपुरियों) जैसा बादशाह 
का दरबारी बन जाता। सम्भव है आप कहेंगे कि हम व्यथथे ही इस सम्बन्ध 
में तुलसी को श्रेय दे रहे हैं, क्योंकि मेवाड़ाधिपति स्वभाव से तथा अपने 
पृर्व-इतिहासचश आत्माभिमानों और निर्भीक होते थे तथा उनके कुल 
को नारियाँ भी उच्च ग्रुणों से युक्त वीरांगनाय हुआ करती थीं । इसमें सन्देह 
नहीं कि मेवाड़ ने कई थी र-रत्न उत्पन्न किये और राणा साँगा उन्त वीर-रत्नों 
में से एक हैं। उसने तत्कालीन तीन प्रबल मुसलमान शक्तियों, अर्थात्‌ दिल्ली 
(सिकन्दर वा इब्राहीम लोधी राजवंश), मालवा और ग्रुजरात पर अपना 
सिक्का इस तरह जमाया कि बाबर के आते आते तक सन्‌ १५२५ मे “उससे 
सभी विदेशी राजा भयभीत होने लगे, और मेवाड़ में उन लोगों को आश्रय 
दिया जाने लगा जिनको सम्पत्ति छीनी जा चुकी थी--अथवा जो अधिकार- 
च्युत किये जाते थे । वह प्रथम श्रेणी का सैनिक राज्य बन गया था और 
उसके आय के साधन भी भाँति-भ'ति सतेव्यउस्थित हो गये थे।* परन्तु समय ने" 


२६- ड/० ईइवरीप्रसाद कृत (परक्ाठाए 5 7एदां&) पुृ० ४९५-९६॥: 


तुलसी की क्रान्ति के परिणाम' और निष्कर्ष ४२९ 


'पल्टा खाया । बाबर आया । सन्‌ १५२६ मे पानीपत की लड़ाई में उसने 
लोधीवंश को हराकर दिल्‍ली का राज्य अपने हाथ में लिया और फिर 
सन्‌ १५२७ में खनवाह (0७7७०) की लड़ाई में राणा साँगा के प्रधा- 
नत्व में राजपूतादि के एक विद्ञाल संघ को हराकर उसे छिल्न-भिन्न कर 
दिया। इसी के बाद सन्‌ १५२८ मे राणा साँगा की मृत्यु हो गई । इसी 
गिरी हुई हालत में कायर और निबंक विक्रम मेवाड़ का राणा बता। 
मेवाड़ की इस अवस्था का लाभ उठाकर राणा साँगा के दात्रु शुजरात के 
बादशाह बहादुर शाह ने मेवाड पर धावा कर दिया। विक्रम सामना न 
क्र सका। तब वीर राणा सांगा की पूर्वोक्त विधवा पत्नी युद्ध में कूद 
'पड़ी और जोरों से छात्र के साथ लड़ी । जब शत्र्‌ सेता की अधिक प्रबलता के 
सम्मुख टिकना कठिन प्रतीत हुआ तो दिल्ली के हुमायूँ बादशाह से सहायता 
की याचना की गई। हुमायें की सहायता पहुँचने के पूर्व ही करुणावती तेरह 
हजार साथियों के साथ पूर्व परिचित वा तत्कालीन प्रथा के अनुसार अग्नि- 
ज्वाला मे जिसे “जौहर” कहते थे भस्म हो गईं। और बहादुरशाह ने 
नगर में प्रवेश कर दिया। इस दुखित घटता के पश्चात्‌ हुमायूँ आ पहुँचा 
और बहादुरशाह को मेवाड़ से भगाया ।” मेवाड़ इस प्रकार की हीन दल्या 
में पहुँच चुका था तब उदयसिंह राणा बना । वह भी स्थिति को सम्हालने 
में असमर्थ हुआ, क्योंकि वह भी कायर और डरपोक निकला, जैसा पहले 
कह चुके हैं । अकबर ने उसे कैद कर ही लिया था, पर उसका भाग्य ही 
था कि उसकी वीरांगना पत्नी उसे छुड़ा सकी । 

इस विवरण से प्रइनकर्तता को यह ध्यान में आ गया होगा कि जिस 
राजवंश पर हिन्दू जाति की आँख लगो थी वह भी बुरी तरह से लड़खड़ा 
चुका था। मानव-घर्म रूपी सूर्य की आश्ा-किरण विलोन हो रही थी। 
हिन्दू-संसक्ृति और स्व॒राज्य स्थापना का विचार रात का सपना बन गया 
था | निराशा की उठती हुई इस काली घटा के साथ ही तुलसी का जन्म सं ७ 





२७. कल्याण, नारी अंक, पु० ५७८। 


४३० क्रान्तिकारी तुलसी 


१५३२ में हो गया । यदि वे न होते और उन्होंने, हनुमान, राम और 
सोता के चरित्रों का अपने निजी आचार-विचारों द्वारा प्रसार न किया 
होता तो कौन कह सकता है कि करुणावती और वीरा देवियाँ उक्त राज- 
वंश के महत्व को बच्चा सकतीं और प्रतापसिह तथा उनकी राजरानी स्वतं- 
त्रता देवी के पीछे पागल बन जंगलों की खोह-खोह में घास-पात पर निर्वाह 
करते हुए जीवन ब्यतीत करते । राणा प्रताप ने जब राज्य का कार्यभार 
सन्‌ १५७२ से सम्हालना प्रारम्भ किया उस समय तुलसीदास ४० वर्ष के. 
और हल्दीघाटी के समय ४४ वर्ष के थे । यदि यह मान लिया जाय कि 
तुलसी ने समाज-सेवा का कार्य २० वर्ष की अवस्था से शुरू कर दिया 
होगा तो यह हो ही नहीं सकता कि उत्तके यशस्वी अप्वार-विचारोी की 
ख्याति राजपूताने तक न फैल पाई होगी | 

की दृष्टि से महाराष्ट्र को अपेक्षा राजस्थान में तुलसी का प्रभाव अधिकतर 
और शीघ्रतर पड़ना अधिक सम्भव कहा जाने योग्य है | तुलसी की विचार- 
घारा का प्रभाव किस मात्रा में पढ़ा होगा यह जानना आवश्यक नहीं है, 
पर प्रभाव पड़ा यही परिणामवादी को दिखाना आवश्यक है। देश की 
अधोगति के समय पतनोन्‍्मुख मार्ग में कई वर्ग के लोग पाये जाते हैं। कोई 
पतन की प्रारम्भिक श्रेणी के होते हैं, कोई माध्यमिक श्रेणी के और कोई 
अन्तिम श्रेणी के । इसलिये क्रान्तिकारियों या धर्म-प्रवतंकों की योजनाये 
उक्त श्रेणियों के अनुरूप उन लोगों को उन्हीं मात्राओं में प्रभावित करती 
रहती हैं। इसी तरह तुलसी की क्रान्तिकारी योजनाओं ने समयानुकूल 
राणा-वंद्य को प्रभावित कर हिन्दुत्व को डूबने से बचाया । राम के पदा- 
नुगार्मी तपसवी राणा प्रताप ने बनवास' को स्वीकार कर अपनी मृत्यु सन्‌ 
१५९७ तक घुगलों के विरुद्ध जो घोर परिश्रम किया और चित्तौड़, अजमेर 
तथा मंडलगढ़ को छोड़ समस्त मेवाड़ को पुनः अपने आधिपत्य में लेकर 
छोड़ा यह पूर्णतः: नहीं तो अंशत: तुलसी की पूर्वोक्त समाजोत्कर्षी क्रान्तिमय 
विचार-धारा का परिणाम है, इसे कदाचितु ही कोई विवेकशील मनुष्य; 
अस्वीकार कर सकेगा ) 


तुलसी की क्रान्ति के परिणाम और निष्कर्ष ४३९१ 


(२) समाज-क्षेत्रीय प्रमाण 
(अ) मुसल्सि जनों पर प्रभाव ओर उसके दो प्रमुख प्रभाण--- 

जिस प्रकार सूर्य सम-स्वभावी होने के कारण अपने प्रकाश से किसी 
क्षेत्र या व्यक्ति को वंचित नहीं रखता, अथवा सत्य सब पर बिना किसी 
भेद-भाव के अपना प्रकाश डालने में नही चूकता, उसी प्रकार समत्व-जल 
से परिपूरित तुलसी का हृदय-सरोवर भी सब के लिए वाणी-प्रवाह के रूप 
में फूट निकला था| जितनो क्षमता उसमे प्यासे हिन्दू को प्यास बुझाने के 
लिये थी; उतनी ही प्यासे मुसछमानों के लिए भी थी । ज्यों ज्यों तुलसी की 
यह सम-भावुकता प्रकट हो चली त्यों त्यों सैकड़ों छोटे-बड़े मुसलमान उनके 
आचार-विचार से प्रभावित होते गये, जिसके फल-स्वरूप तुलसी उनके 
प्रिय भी बनते गये । छोटों को चर्चा के लिये इतिहास वा आख्यानों में 
ब्वचित्‌ ही स्थान दिया जाता है, और जहाँ कही दिया भी जाता है तो 
अति संकुचित रूप मे । सबों के लिये स्थान देना इतिहासकारों वा वार्ता- 
कारों के लिए सम्भव भी नहीं है | इसलिये परिणामवादी को केवल दो-एक 
प्रमुख मुसलमानों के उपलब्ध दृष्टान्तों से ही सन्‍्तोष कर लेना होगा । 
एक दृष्टान्त है अकबर के प्रसिद्ध भत्री नवाब खानखाना अब्दुरंहीम का, 
जो रहीम कवि के नाम से विख्यात है, और दूसरा दृष्टान्त है, बादशाह 
जहाँगीर का । “कहते हैं कि नवाब खानखाना अब्दुरहीम और तुलसीदास 
में बड़ा स्तेह था | एक गरीब ब्राह्मण द्रव्य के अभाव से कन्या का विवाह न 
कर सकता था । वह गोस्वामी जी के पास आया। उन्होने एक चिट पर 
दोहे की यह पंक्ति लिखकर दी और खानखाना के पास ले जाने को कहा--- 

सुर तिय, नर तिय, नागतिय सब चाहत अस होय। 

खानखाना ने उसे बहुत कुछ धन देकर उसी के हाथ यह लिखकर 

भेजा:-- 
“गोद लिए हुलसी फिर, तुलसी सो सुत होय ४! 


'न्‍फरदा: फफलाजढ फानइकाह 


२८. तुलसी ग्रन्थावली, खण्ड ३ (प्रस्तावना), पृ० ३८। 
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उक्त कथन में “कहते हैं” छाब्दों के आने से पाठकों के मन में तुलसी- 
रहीम के स्नेह के विषय में सन्देह उत्पन्न हो सकता है। सन्देह भले ही 
कोई उद्धरित दोहा के पूर्वार्ड और उत्तराद्ध के उक्त प्रकार से लिखे जाने के 
विषय में करेगा, पर रहीम की रचनाओं के स्वभाव को देखकर कम से कम 
इस बाठ में सन्देह नहीं रहता कि वे तुलसी के प्रति बड़ा स्नेह रखते थे 
और इसलिये उनके पास वह ब्राह्मण भेजा गया होगा । रहीम का हाथ 
दान देने के लिए सदा खुला रहता था, यह ऐतिहासिक सत्य सबको मान्य 
है। संपत्ति संचचय और दान-उदारता के विषय मे रहीम के दृष्टान्तस्वरूप 
केवल निम्न दो दोहों को पढ़ लोजिये--- 


तरुवर फल न खात है, सरवर पियें न पान। 
कह रहीम परकाजहित, सम्पत्ति सुच्ाय सुजान। 
तबहीं लूगि जीबो भलो, दीबो परे न धीम । 
बिन दीबो जीबो जगत, हर्माह न रुचे रहीम॥ 


आचार-विचार में समता जब होती है तभी स्नेह होता है। यदि यह 
सत्य हो कि विचार-आरसी आचार का ठोक ठीक प्रतिबिम्बन कर देता है 
तो तुलसी और रहीम के साहित्यज्ञाता को यह मान हछेने में कोई सनन्‍्देह 
न होगा कि रहीम तुलसी से अवश्य स्नेह पालते रहे होगे, क्योंकि दोनों 
की भावुकता में समता झलकती है, केवल छाब्दों मे अन्तर है। 

रहीम न केवल हिन्दी-काव्य के प्रेमी ही थे, बल्कि स्वयं उच्च कोटि 
के हिन्दी के कवि भी थे। जन्म से मुसलमान होते हुए भी वे मानवता के 
साते हिन्दू-मुसलमान में कोई भेद नहीं देखते थे । वे न केवल तुर्की, फारसी 
और अरबी भाषा ही के बल्कि संस्क्ृत और हिन्दी के भो पंडित थे। उन्होंने 
उक्त सभी भाषाओं में पग्रत्थों की रचनाय कीं। किसी जाति की संस्कृति 
जानना हो दो उसकी प्राचीन और वर्तमान भाषाओं से परिचित होना आव- 
श्यक होता है, ग्रन्थ-रचनाय चाहे उत्तमें न की जावें। तुलसी के ग्रन्थों में 
अरबी, फारसी और तर्की के यत्र-तत्र ऐसे शब्दों के आने से जो सर्वेत्राधारण 
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में प्रचलित नहीं थे, ऐसा अनुमान होता है कि उन्होंने भी मुसलिम-साहित्य 
का अध्ययत अवश्य किया होगा, हालाँकि समय के तकाजे के कारण 
उन्होने अपनी रचनाओं के'लिए हिन्दी को ही अपनाया, यहाँ तक कि संस्कृत 
तक मे कोई ग्रन्थ नहीं रचा । संस्क्ृत-भाषा के ज्ञाता होने तथा हिन्दुओं के 
बीच रहने के कारण रहीम ने एक भारतीय के नाते हिन्दू-संस्कृति को 
अपना लिया था। यही उनकी रचनाओं से विदित होता है। यदि अपनी 
कृविता मे रहीम अपने नाम की छाप छगाते तो, भक्ति, बर्म और नीति 
सम्बन्धी उन्तके वाक्‍्यों के पढने से यही अ्रम होता कि मानों किसी हिन्दू- 
धर्मज्ञ ने अपनी अनुभृतियों का रंग देकर उन्तको साहित्य-क्षेत्र मे कुशलता- 
पूर्वक बिखेर दिया है। एक ओर यदि तुलसी पुराणों के अवतारों, देव- 
दे।वयों, आदर्शों, नामों वा वार्ताओं का आश्रय लेकर अपनी रचनाय करते 
हैं, तो दूसरी ओर रहीम भो उन्हीं की पुकार करते सुनाई देते है। इधर 
चुलसी काम-क्रोधादि विषयों को त्यागने की बात करते हैं, तो उधर रहीम 
भी वही कहते है । यहाँ चित्रकूट तुलसी को शान्तिदायक है, तो, व्यथित रहीम 
को भी वह शान्ति देता है। राम, कृष्ण, जगदीश, नारायण, आदि यदि 
तुलसी को प्रिय हैं, वो रहीम को भी वे उतने ही प्रिय हैं। रहीम ने पौरा- 
णिकता को कैसे अपनाया है इसे जानने के लिए उदाहरणस्वरूप यह देखिये--- 
जे गरीब पर हित करे, ते रहीम बड़ लोग। 
कहा सुदामा बापुरो, कृष्ण मिताई जीग॥। 
रहिसमन याचकता गहै, बड़े छोट हूँ जात। 
नारायण हूं को भ्यो, बावन अंगुर गात॥ 
सुलि सारी पाषाण की, कपि पसु गृह सातंग। 
तीनों ठदारे रामजू, तीनों मेरे अंग॥। 
समान सहित दिष खाथ के, दाम्भु भए जगदीस। 
बिना मान अमृत पिये, राहु कटायो सीस॥। 
रहीम को जहाँगीर ने कैद कर रखा था। कैदखाने में उन्हें कड़ो से 
कड़ी यातनायें भोगनी पड़ीं। कुछ सालों के बाद मह्ठावत खां से बदला चुकाने 
२८ 
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के अभिप्राय से बादशाह का स्वार्थ अठका तब वे मुक्त कर दिये गये । मुक्त 
होने पर वे भ्रमण' करते हुए चित्रकूट पहुँचे। उस समय का उनका यह 
दोहा है-- 
चित्रकूट में रमि रहे, रहिसन अवध नरेश। 
जा पर विपदा परति है, सो आवत इष्टि देश॥॥ 
तुलसी ने भी चित्रकूट को विपदाहारी कहा है--- 
चित्रकूट जन अचल अहेरी, चुकइन घात सार सुछ भेरी ॥ * 
तथा 
भव' भुवंग तुलसी नकुछ, डसत ज्ञान हरि लेत। 
चित्रकूट इक औषधी, चितवत होत सचेत॥ 
मन आदि की पवित्रता पर जिस प्रकार तुलसी यह कहकर बल देते हैं-- 
वबचन-त्रेथ ते जो बनें, सो बिगरे परिनाभ। 
तुलसी मन तें जो बने, बनी बनाई रास॥ 
उसी प्रकार रहीम ने भी वही भाव निम्न दोहा में व्यक्त किया है-- 
रहिलन बिगरी आदि की, बने न खरचे दाम। 
हरि बाढ़े आकाश लों, छद॒यों न वामन नाम ॥ । 
जिस प्रकार तुलसी संपत्ति-संचयार्थ तृष्णा को यहु कहकर घुतकारते 
हैं 
तुलसी बुझाइई एक राम घनस्याम ही तें, 
आगि बड़वाग्नि तें, बड़ी है आगि पेट की।॥ 

२९. मानस, अथोी० का० १३२।४। 

३०. दोहावली १८० ; नोढद--(चित्रकूट) (चित्र--कूट) का 
रहस्थार्थ होता है, व्यवस्थित संसार ।' ईदइवर, उस दृष्टि में कहाता है 
सकृशल चित्रकार । 

३१. दोहावली १५४। 

३२. कवितावली, उत्तर काण्ड, ९६। 








तुलसी की क्रान्ति के परिणाम और निष्कर्ष ह्र५ 


उसी प्रकार रहीम ने यह कहकर प्रकाश डाला है। 


जो पुरवारथ तें कहूँ, सम्पत्ति मिलते रही 
पेह कागि बराद घर, तपत रसोई भीम 

जिस तरह तलसी “दैहिक दैविक भौतिक तापा, राम राज्य नहिं काहुहि 
व्यापा' कहकर आदर्श राज्य की कल्पना करते हैं, उसी तरह रहीम 'ससि« 
सम-पुखद' कहकर उसकी कल्पना करते हैं--. 


रहिमन राज सराहिए, ससिसम-सुखद जो होय। 
कहा बापुरों भानु है, तपे तरेयन खोय॥ 


.. इसी तरह आपको कई स्थलों पर प्रायः हर आवश्यक विषय पर तलसी 
और रहीम के भावों में समता मिलती है जिससे यह निष्कर्ष निकलता है 


कि तुलसी और रहीम वाली स्तेह की बात अस॒त्य नहीं हो सकती । परन्तु 


परिणामवादी तो यह कहेगा कि उसे उन दोनों के स्नेहु से क्‍या मतलब ? 
वह तो यह देखना चाहेगा कि क्‍या रहीम के भाव तलूसी के आचार-विचारों 
से प्रभावित हुए थे । 
एक मनुष्य किसी दूसरे से प्रभावित तभी होता है जब वह या तो उस 
दूसरे पर श्रद्धा करे या उससे स्नेह या प्रीति करे। श्रद्धावान्‌ भक्त के रूप 
में प्रभावित होता है, और स्तेहवान मित्र के रूप में । परिस्थितियों पर 
विचार करने से हमारा अनुमान है कि रहीम के इस स्तेह ने काल पाकर 
तलसी के प्रति श्रद्धा का रूप धारण कर लियो था ? कह 
इस सम्बन्ध में अपना विचार स्थिर करने के लिए अब हमें रहीम के 
जीवन की कुछ घटनाओं की ओर ध्यान ले जाना होगा। रहीम हुमायूं के 
प्रसिद्ध सेनाती, और अकबर के बाल्यकालोन अभिभावक तथा प्रधान मंत्री 
बैरमखां के पुत्र थे। उत्तकां जन्म लाहौर में सन्‌ १५५६ में हुआ था । 
. बैरम खां ने अकबर के राज्य की जड़ जमाने में भारी प्रयत्त किया । 


परन्तु अकबर ने अपनी धात्री आदि के षड्यंत्र के वश्ीभुत होकर बैरम खां' 
को पदच्युतं कर उप्ते हज्ज करने मक्का जाने के लिये बाध्य किया। बैरम 


नाश कक पस्केपटए एम ता 


ऐ 


<ब-र निकाल +नवलबतक 0०५ उन 
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मार्ग में अफगानों के द्वारा सन्‌ १५६० ई० में मार डाला गया । उस समय 
रहीम चार वर्ष का बालक था। दो वर्ष के बाद रहीम को अकबर ने 
आगरा अपने पास बुला लिया | सन्‌ १५७५ में जब रहीम केवल १९ वर्ष 
का था अकबर ने उसे ग्रुज॒रात का प्रान्ताध्यक्ष बनाया । उसके बाद वह 
अकबर की ओर से भिन्न-भिन्न प्रान्तों का कार्य-भार सम्हालने रूगा और 
विधिध विरोधियों से सफलतापूर्वक युद्ध भी करने ऊरगा। फलस्वरूप उसे 
काफी यश और धन प्राप्त होता गया । 

सन्‌ १६०५ में अकबर के मरने के बाद रहीम पहले के समान ऊँचे 
पदों पर रहकर ईमानदारी और सत्यता के साथ जहाँगीर के आधीनस्थ 
भी राज्य सेवाएँ करते रहे । उन्होंने अपने पुत्र की पूत्री का विवाह भी 
शाहजादा खुरंम (शाहजहाँ) के साथ कर दिया। परन्तु इसी बीच में 
दूसरा शाहजादा परवेज तथा उसके अनुयायी' दक्षिण में उसकी सफलताओं 
को देख उससे विद्वेष करने लगे । 

सन्‌ १६२० में समय की गति विरुद्ध हुईं। आपत्तियों ने एक के बाद 
एक आता शुरू कर दिया। दो वर्षो के भोतर उनके प्रथम दो वयस्क पुत्र 
चल बसे । इतने में शाहजहाँ ने बादशाह के खिलाफ बगावत कर दी । 
सन्‌ १६२३ में वह बादशाही सेना से हार कर इधर-उधर आश्रय वा सहा- 
यता के लिये भठकता फिरा, ओर अन्ततः सन्‌ १६२६ में उसने बादशाह से 
क्षमा-याचना कर ली । शाहजहाँ की बगावत में रहीम का हाथ समझ 
ब।दशाह ने बगावत के दोड़ान में उसे कारागार में पटक दिया और उसके 
एक मात्र बचे हुए तृतीय पुत्र को मरवा डाला । बगावत समाप्त होने के 
पूर्व उसे (बगावत को) दमन करने वाला प्रबल सेनानायक महावत खाँ 
परवेज के सहयोग से प्रबल हो उठा था और उसने स्वयं बादशाह वा नुर- 
जहाँ के विरुद्ध बगावत शुरू कर दी। तब शाहजहाँ की क्षमा-याचना हो 
जाने पर रहीम सन्‌ १६२६ में कारागार से इस अभिप्राय से मुक्त कर दिया 
गया कि वही महावत खाँ से टक्कर ले सकेगा । परन्तु रहीम सन्‌ १६२७ 
ही में मृत्यु के गाल में चला गया और उसी वर्ष जहाँगीर भी चल बसा । 
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रहीम प्रकृतितः स्वाभि-भक्त था और शाही दरबारों दे आन्तरिक 
षडयंत्रों से दूर रहता था | अकबर के शासन काल में उसे शान्तिपूर्वेक 
राज्य-सेवाओ को करने का अवकाद्य मिला । पर जहाँगीर के समय उसको 
वैसा अवकाश न मिल सका । नुरजहाँ की मानसिक प्रवृत्ति विद्वेषमयी 
तथा षडयन्त्रकारिणी थी, और जहाँगीर स्वतः उप्तके हाथ की एक कठ- 
पुगला सा बन गया था । उसके राज्य मे जब सत्यता और ईमानदारी का 
मूल्य नहीं दिखा तब रहीम जैसे व्यक्ति के लिए हृदय में अशान्ति 
और खिन्नता का आ जाना स्वाभाविक प्रतीत होता है । अच्छा-मलछा काम 
करने पर भो यदि स्त्रामी को इष्टि में उसका मूल्य न किया जाय तो मान- 
सिक ग्लानि और खेद अवश्य होता है। तब मनुष्य के मन में ईश्वर की 
ओर चित्त अपने आप दोड़ता है-वह पश्चात्ताप करता है कि मैने व्यर्थ दूसरों 
का मुँह ताका, व्यर्थ पेट के नाम पर अनेक दुष्कर्म किये, इत्यादि । 

ईश्वर की गति बड़ी विचित्र होती है। जो उसकी ओर दोड़ता है उसे 
वह पहले खूब कसता है। वह उस पर इतने गजब ढाने लगता है कि उसका 
बैये टूट जाता है । रहीम का मन लौकिक नीचताओं के कारण उलट-पुलट 
हो ही रहा था कि ईंदवर ही उस पर टूट पड़ा । दो जवान बेटे छीन लिये, 
राज्य-अपमान सहा, कारागार भोगा, यातनाएँ सहीं और तीसरा पुत्र भी 
कातिल के हाथ से मारा गया । 

इस तरह के आपत्ति के बादल जब मनुष्य पर घुमड़ने लगते है, विशेष- 
कर उस मनुष्य पर जिसको प्रकृति पूव-कर्मों वश अशतः निर्मल होती चली हो; 
तब बहु न केवल अह्श्य ईइवर का आश्रय पकड़ने दौड़ता है वरन्‌ लोक में 
जीवित किए ऐ ' 7 *-पग्रेगी की टोह में भी रहता है जो उसे सान्त्वना 
दे सकने योग्य हो । ऐसे मनुष्य रहीम को उस समय कई एक दिखे, पर उनसे 
कोई सान्त्वना न मिल सकी । जिस मनुष्य ने जन्मभर युद्धनक्षेत्रों में युद्ध 
किया हो, प्रान्ताध्दक्ष होकर राज्य-कार्य-भार चलाया हो, समाज में रहकर 
जनता के सुख-दु:ःख का अनुभव किया हो, भरे-पूरे कुट्रम्ब की अधिनायकी 
करके कत्तंव्य और उत्तरवायित्व को सम्हाला हो तथा संपत्ति-लंचय और 
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दान के महत्व को समझा हो, गरज यह कि जिसने छोक-जीवन व्यतीत 
किया हो और दूसरों को अनिवायंत:ः व्यतीत करते पाया हो, उसके लिये 
तो वही सान्त्वना दे सकता था, जो लोक में विचरनेवाले उस साक्षात्‌ 
ईइवर की आदर्शमृर्ति प्रस्तुत कर कर्मझ्पी सुनहुले अक्षरों से लिखकर 
मानवता का पाठ पढ़ा सके । ऐसा महात्मा उन्हें मिला तुलसी, जो साक्षात्‌ 
लोकवासी राम का आदर्श-चरित्र, लू.गी को बताकर सच्चरित्रता का पाठ 
सिखाता फिरता था । न कोई रहस्यक्ादी सूफी, न कोई निगंणी-बैरागी 
दास” उसकी प्यास को बुझा सकने योग्य सिला, और न कृष्ण की ठुमक 
ठुमक चाल पर रिझाने वाला सूरदास ही उसे शान्ति दे सका । 

तुलसी रहीम से २४ वर्ष जेंढे थे। उनकी उठती हुईं ख्याति को वे 
अकबर के दरबार में एकत्रित वयोवृद्ध दरबारियों तथा कवियों 
के मुख से उस समय भी सुना करते थे जब वे नवयुवक ही थे । जिस वर्ष 
तुलसी ने रामचरित्र लिखता प्रारम्भ किया उसी वर्ष रहीम की बुद्धिमत्ता 
ओर चरित्र-शुद्धता को देख बादशाह ने उन्हें युवावस्था ही में ग्रुजरात के 
प्रान्ताध्यक्ष का पद सौप दिया । जैसे-जैसे रहीम की अवस्था बढती गई वैसे-वैसे 
तुलसी के आचार-विचारों का प्रसार भी चहुँ ओर बढ़ता गया, जिसके कारण 
रहीम तुलसी की ओर नित्यप्रति अधिकाधिक आकर्षित होते गये । इसके 
साथ ही उनका पौराणिक अदतार-विषयक अध्ययन भी चढछूता रहा। 
फलत: उन्हें पुरानी निगुंणता में नहीं, बल्कि पौराणिक सग्रुण स्वरूप में 
ही संतोष मिला। इन्हीं कारणों से हमारा निष्कर्ष है कि रहीम न केवल 
तुलसी से स्नेह पालते थे वरन्‌ उन पर पूरी पूरो आस्था रखने लग गये थे, 
जिसके कारण वे तुलसी के अति निकट हो चुके थे। इस सन्निधि की 
स्थापना के पश्चात्‌ ही, प्रतीत होता है, वे दिन्दु-ररा्- -प्रण्णन भक्ति-धर्म- 
नीति विषयक प्रसुन लेकर हिन्दी-काव्य के क्षेत्र में एक प्रवीण कलाकार 
के रूप में आ उतरे, और अपने अनेक अमूल्य वाक्य भावी जनता को कत्तेव्य- 
शील बनाने के हेतु स्मरणीय उक्तियों के रूप में उसी प्रकार छोड़ गये जिस 
प्रकार तुलसी छोड़ गये हैं । उक्त गरीब ब्राह्मण की वार्ता और तत्सम्बन्धी 
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दोहा की अर्द्धालियों द्वारा उभय प्रकार से की हुई पुति रहीम और तुलसी 
की इस सदन्नविथवि की ही द्योतक है । हो सकता है कि रहीम की रचनाएँ 
उनकी स्वतंत्र अध्ययनशीलता के ही परिणामस्वरूप हों। हो सकता है कि 
मुसलिम-हिन्दुओं में एकता स्थापित करने वाली तत्कालीन पुकार से ही 
प्रभावित होकर उन्होंने अपनी रचनाओं को उक्त साँचे में ढालना उचित 
समझा हो, पर इन कारणों से उनकी तुलूसी के साथ एकात्मीय जैसी गाँठ 
पर कोई ऑच नहीं आ सकती। यह मानी हुईं बात है कि कालान्तर के 
कारण भूतकालिक घटनाओं पर विश्वास करते के लिये केवल दो साधन 
हुआ करते हैं। एक साधन तो यह होता है कि पूवैकालू मे कथित तत्संबन्धी 
बचतों पर विश्यास किया जाय, और दूसरा साधन यह होता है कि समीक्षक 
स्वयं परिस्थितियों को अपनी तके-कसौटी पर कस कर देखे । दोनों से यह 
निश्चय हो जाता है कि इन २४ वर्ष छोटे-खानखाना रहीम पर तुलसी का 
प्रभाव अवश्य पड़ा । 

खानखाना रहीम के इस दष्टान्त से यह सहज ही अनुमान लगाया 
जा सकता है कि आत्म-विकास के पथ के और भी कई मुसलिम पथिको पर 
प्रत्यक्षाप्रत्यक्ष विधि से तुलसी के क्रान्तिकारी सन्देश का प्रभाव पड़ता जा 
रहा था। परन्तु मनृष्य की हर जाति मे दो प्रकार के व्यक्ति होते हैं--- 
एक वे जिनकी दिव्यवृत्ति होती है, और दूसरे वे जिनकी आसुरी दृत्ति 
होती है । रहीम का दिव्य वृत्ति की ओर क्रुकाव था । इसलिये उत्त पर शीघ्र 
और फलदायक प्रकाश पड़ा | पर वैसा ही प्रकाश जहाँगीर तथा उस जैसी 
आसुरी वृत्तिवाले मुसलिमों परन पड़ सका। जहाँगीर के विषय मे यह कहा 
गया है कि वह एक बार तुलसीदास से सिलने गया था, और उससे उन्हें 
बहुत कुछ देता चाहा, पर उन्होंने कुछ ग्रहण न किया ।** इस प्रकार के 
लोगों की भावनाएँ केवल भौतिक वस्तुओं से बँघी रहती हैं। जीवन की 
आत्म-विकासनी दूसरे पहुलू उनके अस्ततेंत्रों से ओझल रहते हैं। इसलिये 


३३. तुलसी ग्रन्थावली, खण्ड ३, प्रस्तावना, पृ० ५४। 
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उनकी दुनिया केवल लोकिक वस्तुओं के आदान-प्रदान की बातों से चमकती 
रहती है । परन्तु महान पुरुषों की इष्टि मे उनका कोई महत्व नहीं 
रहता । 

तुलसी तो ईव्वर के सिवाय किसी दूसरे के सामने अपने लिए हाथ 
पसारना जानते ही नहीं थे, और न उन्हें कभी सम्पति-संचय की छालसा 
ही रही । तब फिर वे जहाँगीर से क्‍या लेते ? कुछ लोकेक्षणा वाले ऐसे 
व्यक्ति होते है जो महात्माओं के दर्शात करने इसलिये जाते है कि उनके 
वरदान से उन्हें सन्‍्तान, धन, स्वास्थ आदि का लाभ मिल सके । कुछ बिना 
ईक्षणा के ही कौतृहलतावश उन्हें देखने पहुँचते है। महात्मा कहने से हमारा 
अभिष्राय वेप्ल ८ दान न्य घाउगे के साधु-सन्‍्तों से ही नहीं है वरन्‌ उन सब' 
विभृतियों से है, जो अपने अपने क्षेत्रों में असाधारणतया कर्त्तव्यपरायण 
हों । तुलसी में दोनों प्रकार की विलक्षणता विद्यमान थी, जैसा कि पिछले 
पाठों से पाठकों को विदित हुआ होगा। साधुत्व उनमें था ही, पर कर्म- 
क्षमता भी उनमें विलक्षण ही थी। इसलिये उत्तके पास कोई तो केवल कौतु- 
हलवश्, कोई लोकेक्षणाओं वश ओर कोई केवल आत्मज्ञान की लालसा 
से पहुँच' करते थे । जहाँगीर उनसे मिलने गया था, या नहीं इस पर 
निरचयपूर्वक विचार निर्धारण के लिये कोई ऐसी परिस्थितियों का उल्लेख 
नहीं मिलता जिनसे उचित तक लगाया जा सकते । इसलिये यह उसका 
जाना सत्य माना जाय तो यही कहा जा सकता है कि वह तुलसी की ख्याति 
सुनकर या पूर्वोक्त “कैदवाली करामात'” का स्मरण कर केवल कौतुहलवद् 
उनसे मिलने चला गया होगा। इस प्रकार के लोगों पर महात्माओं के 
दर्शन मात्र से जीवनोययोगी प्रकाश नही पढ़ता, और यदि कहीं किसी पर 
पड़ा भो तो किचित मात्र रहता है । इससे यह निदान निकला कि जहाँगीर 

३४. कवितावली, उत्तर काण्ड २८ में कहा है :--- 
“जग जाँचिये कोउ न, जाँचिये जो जिय, जाँचिये जानकी-जानहि रे। 
जेहि जाँचत जाचकता जरिजाइ, जो जारति जोर जहानहि रे॥”? 
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जैसे आसुरोकृत्ति वाले मनुष्यों पर जो केवल कोतृहलवश तुलसी से मिलते 
थे कोई ऐसा विशिष्ट प्रभाव नही पड़ता था कि जिसमे उनकी क्रान्ति को 
बल और योग मिलता। परन्तु लोकेक्षणावाक्ले मुसलिम दर्शकों (मुलाकातियों) 
की गति इस कुछ भिक्न थी । उनमे से कुछ ऐसे रहते थे जिनकी इच्छाये 
पूरी हो जाया करती थीं, और इन पूतियों के कारण वे स्वाभाविकतः 
तुलसी की दया समझते थे। जिन्हें पवित्र महात्माओं के संसर्ग मे आने का 
अवकाश आया है वे जानते है कि वे कितने कारुणिक होते हैं और उनकी 
वह कारुणिक पवित्र आत्मा अपने आप द्रवीभृत होकर उनके निकट पहुँचे 
हुए दुखित जनों को दुख में भुक्त करने के हेतु कितनी व्याकुल हो पड़ती है 
और उसका फल भी कभी कभी कितना रग जाता है | जो भी हो, पर जब 
कभी कोई दुखीजन अपनी किसी पीड़ादि से इस प्रकार मुक्त हो जाता है तब 
वह उस महात्मा का आभार मानता है तथा उस आभार-वश उसे उनके 
अनुगामी बनने के लिये आन्तरिक प्रेरणा उठती है।इस दृष्टि से कुछ 
मुसलमान लोग भी तुलसीदास जो की कुठ बातें मानने लग गये थे, इसमें 
सन्देह नहीं। पर अनुमानतः उनकी संख्या बहुत कम ही रही होगी, 
क्योकि जनता तो अधिकतर यही समझती थी कि वे हिन्दू-साम्प्रदायिकता 
के ही समर्थक थे। 
(ब) हिन्दू जनों पर प्रभाव 

तुलसी-सम्बन्धी चमत्कारिक किवदन्तियों से पता लगता है कि उनके पास 
लोकेक्षणा वाले हिन्दू अधिक संख्या में पहुँचा करते थे । उन किवदन्तियों 
मे कौन सत्य है कौन असत्य, अथवा कौन अतिशयोक्तिपूर्ण है, इस पर 
अभिप्रेत विषय की दृष्टि से वहाँ विचार करता आवद्यक नहीं है। उन पर 
गवेषणापूर्ण ध्यान रखकर केवल इतना तात्पय॑ अवश्य निकाला जा सकता 
है कि तुलसी अपने साधु-स्वभाव के कारण हिन्दुओं में विशिष्ट रूप से 
सम्मानित और पूज्य होते गये। इसके फलस्वरूप बहुत से हिन्दू कृतज्ञता 
और श्रद्धावश उनकी योजनाओं में कम-बढ़ मात्रा में हाथ बटाने लगे, ऐसा 
अनुमान लगाया जाय तो उचित ही होगा। 
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(१) जाति-पॉति वा छुणछूए तडृटाः कर्म-पर-अशधाएित दर्ण-व्यवस्था 
फा बीजारोपण 

परन्तु इतना होने पर भी तुलसी अपने जीवन काल मे क्ृत्रिम जाति- 
भेद तथा छुआछुत को मिटा कर मौलिक वर्ण-व्यवस्था को कायम न कर 
सके, ओर ना ही वे आश्रम-व्यवस्था पर लोगों को आरूढ करने मे सफल 
हो पाये। हिन्दू ही जब उनकी वर्णाश्रम-व्यवस्था-सम्बन्धी योजना को नहीं 
समझ पाये, अथवा किसी-किसी ने समझकर भी उस पर अमल करके नहीं 
बताया, तब भला मुसलमानों से क्या आशा की जा सकती थी कि वे प्राकृ- 
तिक नियमों पर आधारित उसके महत्व को समझ कर उसे व्यावहारिक 
जगत में कार्यान्वित करके बताते । इस असफलता का घमूल कारण यही था 
कि सहस्रों वर्षो से तत्सम्बन्धी दुव्यंवस्था ने अपनी जड़े इतनी गहरी जमा लीं 
और फैला ली थीं कि अपने अंगुष्ठ माप जैसे छोटे से जीबत काल में उन्हें खोद 
कर पेकना, तुलसो का प्रयास वैसा ही था जैपे कोई टिट॒हरी अपने अंडे को 
रक्षा के लिए अपने उलठटे पैरों परे आकाश को ठोढ मारने की सोच रही थी । 

फिर भो तुलसी ने खोदने का कार्य तो प्रारम्भ कर ही दिया था और 
साथ ही साथ वे अन्य लोगों को उस खोदने में योग देने के लिए पुकार भी 
लगाते जाते थे। अपने उहिश्य कर्म में सऊग्न होने के कारण संन्यस्त वे 
इतने हो गये थे, कि उन्हें केवल पेट के लिए भोजन और थकावट मिटाने 
के लिये नींद की आवश्यकता रह गई थी, चाहे जहाँ जो कुछ मिल गया वह 
खा लिया और जहाँ नींद आई वहीं सो गये । 'माँगि के खैवो मसीद को 
सोइवो, लेवे को एक न दैबे की दोऊ' यह थी उन्तकी पुकार, जिसे लगाकर 
वे सब को धर्म मार्ग पर आ जाने के लिये आह्वान करते जाते थे। तन-मन- 
धन-धाम रूप उनका जो हम' (अहंकार) था, उसने वे धम्म-रक्षा के हेतु 
जानकीनाथ (ईइवर) को समप॑ण कर चुके थे, क्योकि धर्म को तत्कालीन 
'कलिकाल भक्षण कर रहा था-- 

“धर्ममने कलि काल प्रसे, जप जोग विराग ले जीव पराने। 

को करि सोच मर तुलसी”, हम जानकीनाथ के हाथ बिकाने ॥।” 
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यह आत्म-समपंण क्या था ? उसी कर्म मार्ग में जुट जाना जो राम 
'जी पहले तिर्घारित कर चुके थे । उसी के पालने में वे अपने जीवन का 
'फल मानने थे । 


“मति राम सो गति रा्माह सों, रति राम सों रामहि की बल है। 
सबकी न कहे तुलूसी' के मते, इतनों जग जीवन को फल है।॥” 


राम की यह गति कैसी है ? वही है, जिसका वर्णन अतिलघुरूप में 
रामचरित-मानस में कर दिया है। राम के इन चरित्रों के अनुपालन के 
ईलिए ही वे छोगों को पुकारते चले जाते थे--- 


“युक्ति बेधि पुनि पोहिये, रामचरित बर ताग। 
पहिरहि सज्जन विमलू उर, शोभा अति अनुराग (४ 


कर्म के इस मह॒त्व' को उच्चतम शिखर पर पहुँचाने वाले अपने उक्त 
आचार और विचार को प्रदर्शित करते हुए, तथा कर्म पर आधारित वर्ण- 
व्यवस्था के स्थायित्व की अनिवायं आवश्यकता पर बल देते हुए तुलसी ने 
छुआछूत और जाति-पाँति के कठघरों को तोड़ना आरम्भ कर दिया। यों 
तो जेसा पहले कहा जा चुका है कबीर, दादू आदि ने मुसलमान-हिन्दू के 
बीच कोमियता का तथा हिन्दू-हिन्दू के बीच अस्पृश्यता था जाटीबता गिदाने 
का कार्य खाना-पीना एक करके शुरू कर दिया था, परन्तु तुलसी को उनकी' 
उक्त नीति अमान्य थी क्‍योंकि उसमें कर्म-तत्व पर आधारित वर्णं-व्यवस्था 
की उपेक्षा की जा रहो थी । इससे उन्हें यह भय हुआ कि समाज में आत्म- 
विकास के मार्ग में रोढ़े अटकंगे और फलतः मानवता की जाशति में रुका- 
बट होगी। इसलिये 'कर्मप्रधान विश्व करि राखा” की बिग्लुल फूकते हुए 
वे शरीर से सम्बन्धित जाति-पाँति के बन्धनों को तोड़ने लगे, और छुआछत 
के भूत को ठकराते हुए कर्मो पर दृढतापृवंक आरूढ होकर सम!ज-क्षेत् 
में विचरने छगे। स्वच्छता पर ध्यान रख, त्रे चाहे जिसके हाथ का 
भोजन ओर पानी लेने लगे, और भंगियों तक को स्पर्श कर उनका सत्कार 


४४४ क्रान्तिकारी तलूसी 


करने लगे ।'' उन्होंने डंके की चोट पर यह घोषित करता प्रारम्भ कर दिया 
कि उनके इस कार्य को देख यदि उन्हें कोई पोच कहें या जुलाहा आदि ही 
कहे तो उसकी उन्हें कोई परवाह नहीं-- 

“लोग कहें पोच, सो न सोच ने संकोचु। 

मेरे व्याह न बरेखी, जाति-पाँति न चहुत हों ॥४ 

अथवा 
“धत कही अबधत कही, रजपुत कहो जो लहा कह कोछ ॥। * 

रूढ़ियों की संकीर्णता में बँधे हुए लोगों के इन व्यंग्यों तथा बहिष्कारों की 
उन्हें चिन्ता इसलिये नही थी कि वे मानवमात्र को स्तेह और सम्मान का 


पात्र मानते थे और सबसे वैसा ही बर्ताव करने के लिए आग्रह 
करते थे । 


“राम के गुलामनि की रीति प्रीति सृथी सब, 
सब सों सनेह सबही को सनसानिये ॥ 


राम का गुलाम अथवा खुदा का बन्दा यह सोचकर कर्म नहीं करता 
कि कम फलित होगा या नहीं, और होगा तो कब, क्योंकि वहु 'कमंप्येबाधि- 
कारस्ते मा फलेषु कदाचन्‌” वाले सिद्धान्त से भली-भाँति परिचित रहता 
है। फिर भी यह कहना कि तुलसी की तत्सम्बन्धी योजना अफलित हुईं 
पूर्ण सत्य नहीं है | तुलसी ने उसी परिश्रमशील चतुर कृषक का काम किया 
जो किसो ऊसंर बंजर भूमि को यथाशक्ति सुधार कर उसमे बीजारोपण 

३५. तुलसी ग्रन्थावली (खण्ड ३), प्रस्तावना, पृ० ५१ पर किसी 
वार्ता के आधार पर यह लिखा है कि एक बार काशी में आये हुए एक 
अयोध्यावासी भंगी का गोसाई जी ने बड़ा सत्कार किया था।' 

३६. विनय पत्रिका--७६। 

३७. कवितावली, उत्तर काण्ड, १०६॥ 

३८, कवितावली उत्तर काण्ड--१०८। 
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कर देता है ५ उसकी मृत्यु के उपरान्त योग्य संतति उसका सिचन करती गई। 
इस योग्य सन्‍्तति में से दो के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है---एक आर्य 
समाज के प्रवेतक स्वामी दयानन्द सरस्वती, और दूसरे आअहिसा-तत्व के 
'पुजारी महात्मा गांधी । संयोगवश दोनों की मातृ-शाषा गुजराती थी, दोनों 
का जीवन भारत में अंग्रेजी-राज्य के समय व्यतीत हुआ, और दोनों अपने 
अपने युग के क्रान्तिकारी महापुरुष थे । 

तुलसी ने मुसलमानी राज्य और मुसलसमानियत की जड़ हिलाई, तो इन 
दोनों ने अंग्रेजी-राज्य और ईसाइयत को हिलाना प्रारम्भ किया | इधर एक 
ओर जब तुलसी अपनो क्रान्ति के प्रसार काय॑ के द्वारा मुगलों को हिछाते 
में छगे थे, तब उधर दूसरी ओर जहॉगीर के समय मे ईसाई मतावलम्बी 
पोतंगीजों (पुतंगालवासियों) ने अपना रंग जमाना शुरू कर दिया था, 
यहाँ तक कि शाहजहाँ को गद्दी पर बैठते ही सन्‌ १६३१ ई० मे उनके विरुद्ध 
सशमत्र सेना भेजनी पड़ी थी। उन्तके पश्चात्‌ फ्रेंच (फ्रांसासी) और अंग्रेज 
(इंग्लेडवासौ) भी भारत में आये तथा व्यापार के बहाने तीनों भारत भूमि 
पर जमते गये, जब मुगल बादशाहत के पैर लड़खड़ाने लगे | तब इन तीनों 
पाव्चात्य-शक्तियों में प्रभुत्व के हेतु पारस्परिक सशस्त्र युद्ध होते गये, तथा 
अन्त में अंग्रेजों का ही प्रभुत्व रहा और मुगल बादशाहत का अन्त हुआ। 
इन तीनों के आने पर सुसलिम साम्प्रदायिकता के साथ साथ ईसाई 
साम्प्रदायिकता भी भारत में छिछल रहो थी । जिस तरह मुसलमानी 
राज्यों के युग मे मुसलमानिश्रत हिन्दुत्व अथवा हिन्दू जाति को अपने बल 
ओर छल-छिद्र के द्वारा समाप्त करने में लूूगी रहती थी, उसी प्रकार इन 
ईसाइयों ने उसे हड़प करने के लिये कुछ नए तरीके अपनाना प्रारम्भ कर 
दिये थे । तुलसी हिन्दुत्व को विनाश करनेवालो जाति-पाँति और छुआ- 
छूत की कुप्रथा को नहीं मिठा सके । उसी का लाभ उठाकर ईसाइयों ने 
वलवार के बल पर तो नहीं, वरन्‌ मिशनरियों ( ए्ंडअं०7&768 ) के 
शिक्षालयों तथा औषधालयों आदि तथा विविध प्रकार के प्रलोभनों द्वारा 
हिन्दुओं को ईसाई बनाने में होड़ाहोड़ मचा रखी थी। भारत जिस समय 
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इस परिस्थिति में पड़ा हुआ था उस समय तुलसी के द्वारा प्रारम्भ की हुई 
क्रान्ति को आगे बढ़ाने के लिये श्री दयानन्द सरस्वती का जन्म हुआ । तुलसी 
को मरे लगभग सवा दो सौ वर्ष हुए थे जब इस महात्मा ने इस आर्यभ्रूमि 
प्र जन्म घारण किया । उस समय तक अंग्रेजों का सुयं चमक उठा था। 
अनेकों न केवल ईसाई बनते जा रहे थे, वरन्‌ सारे देश के रहत-सहुन, खान- 
पान तथा बोल-चाल आदि प्रायः सभी प्रकार के जीवन में पश्चिमी संस्कृति 
का रग चढ़ता जा रहा था। इसका मूल कारण वही हमारी भूखंता-पूर्ण 
होनता थी, जो तुलसी के समय मौजूद थी। मुसलमानियत कुछ दब पाई 
थी कि ईसाइयत ने और आकर गला पकड़ना प्रारम्भ कर दिया । तब जिस 
प्रकार तुलसी ने निगमागम सम्मत' कहकर अर्थात्‌ निगम (वेदों) और 
आगम (पुराणों) का आश्रय लेकर हिन्दुत्व को जगाना प्रारम्भ किया, 
उसी प्रकार दयानन्द ने केवल वेदों का आश्रय ले आय॑त्व (हिन्दुत्व) को 
जगाया। जिस प्रकार तुलसी के सामने जाति-पाँति और छुआछूत का 
कठिन प्रइन था, उसी प्रकार वही प्रश्न दयानन्द के सामने उपस्थित था। 
इसलिये जिस तरह तुलसी ने जाति पाँति को तोड़ना, छुआछूत को मिठाना 
और ग्रुण-क्म-स्वभाव पर आधारित, वर्ण-व्यवस्था का पुनरुद्धार करना शुरू 
किया था, उसी प्रकार दयानन्द जी ने भी किया । तुलसी ने अपना क्रान्ति- 
घोष यदि स० १६३१ (सन्‌ १५७५) में 'रामचरित मानसः' के द्वारा 
किया तो दयानन्द ते अपता क्रान्ति-घोष सं० १९३९ (सनु १८८३) में 
“सत्याथ प्रकाश' द्वारा मचाना प्रारम्भ किया । 

जब देश में इस प्रकार की कठिन समस्याएँ आती हैं तब सभी देश- 
प्रेमियों के हृदय मे उनका सामना करने के लिये एक तड़क सी उठती है 
ओर सभी अपनी-अपनी मति के अनुसार उससे पार होने के उपाय जनता 
के समक्ष प्रस्तुत करते है। जिस प्रकार तुलसी के युग मे कबीरपन्थी, 
दादुपन्थी आदि तत्कालीन समस्या को गलत तरीके से हक करने का मार्ग 
बता रहे थे, उसी प्रकार दयानन्द सरस्वती के युग में राजा राममोहन राय 
के द्वारा ग्रणीत ब्रह्मसमाज गलत राह पर जनसाधारण को छे जा रहा 
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था । इसलिये तुलसी को जिस वरह अपने युग के उक्त पन्‍्थों की आलोचना 
करनी पड़ी, उसी तरह दयानन्द जी को ब्रह्म समाज की भूल पर प्रकाश 
डालना आवद्यक हुआ। उन्होंने अपने 'सत्याथ प्रकाश' में प्रायः सभी प्रच- 
लित मतों या पन्‍्थो का जिनमे कबीर, नानक, दादू आदि के पंथ भी हैं, 
खण्डन किया है और उसी सिलसिले मे उन्होने ब्रह्म-समाज और प्रार्थना- 
समाज की त्रुटियाँ बताई है। उनकी उस आलोचना से स्पष्ट होता है हर 
देशोद्धारक को अपनी मूल संस्कृति का आधार लेकर अपनी योजना बनाना 
चाहिये। विस्तार भय से उक्त आलोचना का पूरा अवरतरण न देकर 
उसका तद्विषयक केवल प्रथम और अन्तिम वाक्य ही पाठकों के अवलो- 
क॒नार्थ देना पर्याध होगा । अब प्रश्नकर्ता ने उनसे पूछा कि “ब्रह्म-समाज 
और प्राथंता-समाज तो अच्छा है या नहीं ?” तो उन्होंने कहा “'कुछ-कुछ 
बातें अच्छी है और बहुत सी बुरो है ।. . इन्होंने यही समझा होगा कि 
अँग्रेज, यवत्र, अन्त्यजादि के साथ खाने-पीते और जाति-भेद तोड़ने से हम 
और हमारा देश सुधर जायगा। परल्तु ऐसी बातों से सुधार तो कहाँ 


उल्टा बिगाढ़ होता है ।”'' 
जाति-पाँति के परम विरोधी स्वामी दयानन्द के मुख से निकला हुआ 


उक्त कथन वैसा ही अ्रमोत्पयादक प्रतीत होता है जैसा कि तुलसी के घुख से 
निकले हुए “पूजिय विप्र शील ग्रुण हीना, शुद्र नाहि गुण ज्ञान प्रवीता' आदि 
कथनों से लोग उत्त पर जाति-भेद के पक्षपात का दोषारोषण करने लगते हैं। 
सच बात यही है कि दोनों प्रचलित जाति उपजाति-भैद के कट्टर विरोधी 
थे, और दोनों शाश्र-संमत उस वर्ण-व्यवस्था के कट्टर समर्थक थे, जिसमें 
यह क्षमता थी कि अज्ञात कुल का जाबाल, क्षत्रिय कुछ का विश्वामित्र 
वथा चांडाल कुछ का मातंग ब्रह्मषि पद के भोक्ता बच सकते थे । दयानन्द 
जी का अभिप्राय उक्त कथन से इतना ही है कि अपनो संस्कृति को बिना 
समझे-बूझे दूसरे की आडम्बरी नकल करने में देशहित नहीं होता उलदीः 
हानि ही होती है । तुछसी का भी यही अभिप्राय था और यही उन्होंने कह्दा 


३९. सत्याथं प्रकाश, ११ वाँ समुल्लास। 
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था । गांधीजी ने भी यही किया वा कहा | हमें स्मरण है कि गांधी जी ने 
एक बार अपने उस प्रइनकर्ता को जिसने चीन या रूस की क्रान्ति के विषय 
में प्रश्न छेढ़ा था, यही उत्तर दिया था कि अपनी संस्कृति (८एौ।एा७) 
को त्याग कर दूसरे की होड़ करना अच्छा नहीं होता । आपको आश्चर्य 
होगा कि स्वामी दयानन्द ने दर्जनों मतों का खण्डन अपने सत्यार्थ- 
प्रकाश में कठु-कट्ु शब्दों से किया है उन्होंने तुलसी मत के विषय में एक 
शब्द भी नहीं कहा, हालाकि उस समय रामचरित मानस का घर घर प्रचार 
हो रहा था । इसका प्रधान कारण यही हो सकता है कि तुलसी ते अपनी 
योजना को आर्थावत की मूल संस्कृति प्र ही आधारित किया था, भले ही 
दयानन्द जी ईंश्वरावतार को नहीं मानते थे और न देव-देवियों की 
पूजा को महत्व देते थे, क्योंकि तद्विषप्रक मृरति-पूजा तथा -पंडा-पूजारियों 
की धाँधलियों से, जो आयय॑ संस्कृति में धब्बा लगा रही थीं, उनका मन 
ऊब उठा था। यदि कोई यह देखकर कि दयानन्द जी ने शेत्र और वैष्णव 
मतों का खण्डन किया है, कहे कि तुलसी-मत का अलग से खण्डन करना 
आवध्यक नहीं था, क्योंकि वे वैष्णव-मतावलम्बी थे, तो हमारी समझ में 
बे न तुलसी को समझे और नः दयानन्द जी को ही समझे । तुलसी कुछ 
वैष्णवता अथवा शैवता का प्रतिपादन करने नहीं बैठे थे और न यह कहने 
बैठे थे कि विष्णु या शिव या हरि-अवतार राम-नाम की माला टालते हुए 
मौज करते रहो | वे कहने और बताने चले थे कि कर्तंव्यपरायण होकर 
सानव बनो और बनाओ, वथा देश का कल्याण करो वा कराओ।| यही 
स्वामी दयानन्द जी का उद्देश्य था। यहो कारण हमें प्रतीत होता है कि 
तुलसीकालीन परिस्थितियों को तथा तदनुकूल तुलसी की योजना को भली- 
भाँति समझकर उन्होंने सत्यार्थ प्रकाश मे कबीर, दादू आदि के साथ तुलसी 
_ के विरुद्ध कुछ आलोचना करना आवश्यक नहीं समझा । 

एक ओर क्रान्तिकारी दयानन्द जी हैं जिन्होंने मौन रहकर ही तुलसी 
को क्रान्ति को मान्यता दी, परन्तु दूसरी ओर, क्रान्तिकारी गांधी जी हैं 
जिन्होंने खुले शब्दों में उत्तकी तथा उनकी क्रान्ति की प्रशसा ही की है, जैसा 
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हम पहले कह आये हैं। उन्होंने जब देखा कि तुलसी जाति-पाँति के भेद 
तथा छुआ-छुत को मिटाने का एक प्रकार से केवल बीज बो पाये थे, तथा 
उत्तके बाद दयानन्द एवं श्रद्धानन्द आदि उनके अनुयायी भी उन्हें खोदकर 
फेक देने का धनुष नहीं तोड़ पाये तो उन्होंने उसी कार्य को आगे बढाना 
जारी रखा। उक्त धनुष का एक अल्पांग तोड़ने का सौभाग्य उनकी मृतात्मा 
को उस समय प्राप्त हो सका जब कांग्रेस शासन ने जाति-पाँति तोड़क 
कुछ कानून बनाकर खंडभारत में लागू कर दिये। यद्यपि यह सत्य है कि 
इन शासकीय विधानों से सामाजिक वाह्य-समत्व को स्थापना करने में 
पर्याप्त योग मिलेगा तथा हिन्दू-जाति घुसलमान-ईसाई होने से बच जावेगी, 
तथापि वतंमान शासकीय और सामाजिक रवैयों को देख यह भी सत्य 
दिखाई देता है कि वर्ण-व्यवस्था का आ जाना दशताब्दियों तक सम्भव नहीं 
है। यह भी कहा जा सकता है कि गांधी जी की मृतात्मा को कानूनों के द्वारा 
समत्व छादने की बात से विशेष सन्तोष न हुआ होगा, क्योंकि वह बल 
का प्रतीक है न कि नियंत्रित आत्म-विकास का, जिसके लिए ही उनकी 
योजना जगत में प्रसिद्ध है। जेसा कुछ भी हो, पर यह कहना तर्क-विरुद्ध 
नहीं कहा जा सकेगा कि जाति-पाँति, छुआ-छूत एवं वर्ण-व्यवस्था से 
सम्बन्धित जिस कार्य को तुलसी ने बीज रूप में प्रारम्भ किया उसमें आज 
लगभग चार सौ वर्ष बाद कुछ कच्चे से फल लगना शुरू हो गये हैं। 
(२) लोक-गति-बश आश्रम-व्यवस्था की निष्फलता 

क्रान्तियाँ एकमुखी प्रतीत होते हुए भी बहुमुखी हुआ करती हैं यह हम 
पहले देख चुके हैं। उसी के अनुसार तृलूसी को क्रान्ति भी थी। एक अकेले 
समाज क्षेत्र (६0०४! 760) ही मे उसके कई अंग थे। एक तो था 
यही वर्ण-व्यवस्था और दूसरा था आश्रम-व्यवस्था । आश्रम-व्यवस्था को 
दयानन्द और गांधी की योजनाओं में भी उतना ही प्रमुंख या उच्च स्थान 
दिया गया था जैसा कि तुलसी की योजना में था, क्योंकि वह उस मूल आय॑- 
सस्क्ृति हो का एक प्रधान अंग है, जिस पर दोनों की क्रान्तियाँ खड़ी की 
गई थीं । इसकी सफलता वो ओर समाज या शासुन का कोई ध्यान नहीं रहा । 
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शासन ने केवल शिक्षा के रूप में ब्रह्मचर्याश्रम तथा विविध प्रकारेण गृहस्था- 
श्रम की ओर ध्यान दिया है | इस सृष्टि मे, केवल इन दो आश्रमों के विषय 
में कहा जा सकता है कि उनमे तुलसी के समय की अपेक्षा बहुत अधिक 
वृद्धि हुई है । परन्तु सच पूछा जाय तो यह वृद्धि केवल देखने मात्र की हैः 
क्योंकि उनका बहाव मूलादर्श से विमुख हो रहा है। पर यह कहते हुं 
होता है कि दयानन्द युग मे, हमारी समझ में दयानन्‍्द-मत की नवीनता के 
कारण चारों आश्रमों की गति व्यवस्थित रूप से चली, हालाँकि वह मन्द 
ही रही। गांवी जी की प्रेरणा से भी स्व॒राज्य आन्दोलन के समय तत्कालीन 
ब्रिटिश-शासन से असम्बन्धित कुछ स्वतंत्र श्िक्षाऊय अवध्य खोले गये प* वे 
अल्पजीवी ही रहे। इसको छोड़ गांधी युग अर्थात्‌ वर्तमान युग मे वानप्रस्थ 
और संन्यास का तो प्राय: छोप सा होता जा रहा है, क्योंकि पश्चिमी अर्थ- 
शात्री तथा सामाजिक नीति ने, जिसने सवे संसार मे अपना छत्र तान रखा 
है, हमारा लक्ष्य केवल उत्पादन-वितरण भादि क्रियाओं में इतना बिद्ध कर 
रखा है कि हमने अपने आत्म-विकास के विचारों को एक कोने में गठिया 
कर रख छोड़ा है। दयानन्द युग मे ग्ुरुकुछ आदि की स्थापनाओं के 
द्वारा ब्रह्मचर्याश्रम को जो योग मिल रहा था और जिसके फलस्वरूप 
कुछ थोड़े-बहुत योग्य गृहस्थाश्नमी हो जाया करते थे वह भी आजकल 
शिथिल होता जा रहा प्रतीत हो रहा है। इसका मूल कारण है ग्रुरुकुल 
संचालकों मे इस भावना का आना कि उनके ब्रह्मचारियों को सरकारी नौक- 
रिया मिल सके और सरकारी विश्वविद्यालय उन्हें मान्यता द। विस्तार 
भय से इस प्रसंग की यहीं समाप्त करके इतना ही कहना आवश्यक है कि 
आश्रम व्यवस्था न तो फलीभृत हुई और न वर्तमानकालीन केवल लौकिक 
घुड़दौड़ के कारण उसके पुनरुत्थान होने के कोई लक्षण ही प्रतीत होते । 
(३) बाल-विवाह और बहु-विवाह का विरोधात्मक शिलारोपण और उसके 
भावी परिणाम 

» आश्रम-व्यवस्था की हीनता के अतिरिक्त तुलती को स्वकालीन समाज 

सें वैवाहिक' अथवा पति-पत्नी-सम्बन्धी कुछ कुरीतियाँ भी दृष्टिगोचर 
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हो रही थी। एक थी बहु-विवाह अथवा बहु-नारियों को कुप्रथा, और दूसरी 
थी बाल-विवाह की प्रथा। बाल-विवाह की प्रथा के कारण स्वयंवर (४८ 
८४०८०) की प्रथा लुध्तप्राय हो चुकी थी) यद्यपि तुलसी अपनी क्रान्ति 
योजना से इन्हें स्थान देना नही भूले थे, तथापि उन्होने उन पर प्रतिबन्ध 
लगाने के हेतु कारणवश कोई विशेष प्रयास नही किया। उन्होंने उनकी 
ओर जनता का ध्यान आकर्षित करने के हेतु केवल अपने आदर्श 
नायक-नाथिका चरित्र-चित्रण पर्याप्त समझा, जैसा हमारे तत्सम्बन्धी पृ 
विवेचन से ज्ञात हुआ होगा। वयस्क राम और सीता का वैवाहिक स्वयंवर 
सब के लिए अनुकरणीय रूप मे तुलसी ने प्रदर्शित कर दिया था, हालांकि 
उन्होंने स्वयंवर और कन्या की अवस्था के विषय में कही स्पष्ट नहीं कहा 
है, और न कोई ऐसा सकेत ही किया है जिससे कुछ सत्यप्राय अनुमान 
लगाया जा सके। 

राम के विषय में केवल एक यह संकेत अवश्य मिलता है कि जिस 


समय विध्वामित्र उन्हे एव लक्ष्मण को अपने सग यज्ञ-रक्षार्थ ले गये थे, 
तब वे 'किशोर' थे। 'किशोर' सामान्यतः ११ वर्ष से १५ वर्ष तक के 
बालक को कहते है। वाल्मीकि रामायण (१।२०२) में उसी श्रसंग के 
समय राजा दक्ष रथ ने विश्वामित्र मुनि को बताया कि कमलनयन मेरा 
राम अभी ठो पूरं सोलह वर्ष का भो नहीं हुआ है (ऊनषोडद् वर्षो मे. रामो 
राजीवलोचन:) । उस समय से विवाह-सस्कार होते तक जो घटनाएँ 
घटीं, उनके लिए यदि दो वर्ष का समय रख लिया जाय तो साधारणतया 
अलोकिक नहीं कहा जा सकेगा । इस दृष्टि से यह स्थिर करना युक्तिसंगत 
प्रतीत होता है कि, विवाह के समय राम लगभग १८ वर्ष के रहे होगे। 
यदि यही कहो कि अवध से विह्वामित्र के संग जाने से लेकर विवाह-संस्कार 
तक सभी कुछ जादूगिरों चुटकी के बजाने के समान क्षेणमात्र में हो गया 
होगा तब भी यह तो मानना ही होगा कि वे विवाह के समय सोलह वर्ष 
से कम के नहीं थे। राम-काल में वयस्क की अर्वाध क्‍या मानी जाती थी, 
इसका अनुमान पौराणिक गाथाओं एवं मीमांसकों तथा स्थृतिकारों के 
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ग्रन्थों से सहज ही छग जाता है कि एक मत के अनुतार १५ वे वर्ष की 
समाधि वर, और दूसरे के अनुसार १६ वे वर्ष की समाप्ति पर बालक 
वयस्क (४०००) कहलाने रगता था । (देखो पा७ ४ 'एसंपलए]68 ठ 
प्रक्रवप ॥.8७७ 29% एकंए/०, 959, ९. 678) इतना ही क्यों, 
सोलह वर्ष का पुत्र इसी वयस्कता के कारण पिता के द्वारा मित्र जैसा माना 
जाने योग्य हो जाता था। (प्राप्तेतु षोडशे वर्षे पुत्र मित्रवदाचरेतु-- 
चाणक्यनीति) वाल्मीकि और तुलसी, दोतों ने, प्रतीव होता है, वयस्कसंबधी 
इन्हीं नियमों को ध्यात मे रख अपने-अपने ग्रन्थों में उपयुक्त सकेत दिये हैं । 

परन्तु जानकी की उस समय क्या अवस्था थी, इसका कोई सकेत न 
तो 'मानस' में मिलता है, और न वाल्मीकि रामायण या अध्यात्म रामायण 
आदि ही मे । फिर भी पृष्प-वाटिका के प्रसग के समय सखी-सहेलियों के 
साथ उनका जो वार्त्ताछाप हुआ तथा राम के प्रति उनके मन मे जो 
प्रोत्यात्मक भाव-तरगे उमड़ाई , उन्हें, एवं धनुष-भंग पढचात्‌ धनुष-यज्ञशाला 
में भरे राज-दरबार के बोच आनन्द-उमगों से परिपृर्णं मन के साथ उनके 
द्वारा राम के पास तक जाने और उनके गले में जयमाला पहिनाने के 
इृढ्यों को देखते हुए यह अनुमान लगाना कि उनमें उस समय पति-पत्नी 
भाव की जाशृति होने अथवा वृत्ति उठने की क्षमता आ चुकी थी, गलत न 
होगा। अतः यदि यह कहा जाय कि विवाह के समय वे लूगभग १४ वर्ष 
को रही होंगी; तो कुछ असत्य न होगा। 

संभव' है हमारे द्वारा अनुमानित इस १८ और १५४ वर्ष वालो युक्ति 
के विरोध में आप हमें निम्न दोहा सुनाकर यह बतावें कि विवाह के समय 
राम केवल १५ वर्ष के थे और जानकी केवल ६ बर्ष की एक अबोध 
बालिका थीं । 

वर्ष अठारह की सिया, सत्ताइस के राम। 
कीन्हों मन अभिल्ाष तब, करनो है सुर-काम।॥। 

हमते भो इस दोहा को भूतपूर्व पं० ज्वालाप्रसाद मिश्र कृत सटीक 

शमचरित मानस के अयोध्या कांड के आरम्भ में एक क्षेपक के रूप में देखा 
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है और उसका अर्थ भी उन्हीं पंडित जी द्वारा किया गया पढ़ा है, जिसमें 
यह बताया है कि राम के मन में जब उक्त सुर-काम करने की बात उठी 
तब उनका विवाह हुए बारह वर्ष व्यतीत हो चुके थे, किन्तु हमारे उपयुक्त 
विचार-विमर्शन की इष्टि से उक्त क्षेपक के आधार पर उक्त अवस्थायें, 
विशेषत: जानकी-विषयक ६ वर्ष वाली युक्ति पाठकों, को स्वतः हास्यास्पद 
प्रतोत होगी। प्रतीत होता है कि क्षेपककार, जो भी वह रहा हो, उक्त 
क्षेपक्त को लिखते समय 'पाराशर-स्मृति” अथवा काश्ीनाथ भट्ट कृत 'शीघ्र- 
बोध' में लिखित निम्न इलोक से प्रभावित था--नहीं, वह तो उससे भी 
कहीं अधिक नीचे खिसक गया है । 


अष्टवर्षा भवेत्‌ गौरी नव॒वर्षा च रोहिणी । दश्ष वर्षा भवेत्‌ कन्या तत 
ऊर््य रजस्वला ॥ 


माता चेच पिता तस्या ज्येष्ठो अआराता तथेव च। त्रयस्ते नरक याब्ति 
दृष्ट्वा कन्या रजस्वलाम्‌ ॥ 


हमारी एवं सत्ताइस और अठारह वर्ष वाली बात पर हम अपने विचार 
ऊपर प्रकट कर चुके है। परन्तु तुलसी के “रामलला नह॒छ' को पढने पर 
ऐसा प्रतीत होने लगता है कि सान्तो राम का विवाह वैसे ही छुटपन में 
हुआ हो जैसी कि प्रथा तुलसी-युग में देखी जा रही थी। भ्रम उक्त ग्रन्थ 
के निम्न छन्द से हो उठता है। 
गोद लिये कौसल्या बेठी रामहि वर हो। 
सोभित दूलह राम सीस पर आंचर हो॥”” 
हमें यह ज्ञात है कि हिन्दुस्तान में सामान्य जनता सभी वैवाहिक 
रौति-रस्मों को, दूलहा-दुलहिन चाहे वयस्क हों या अवयस्क; एक संमान 
मानती हैं। तब राम-सौता की उक्त अवस्थाओं को मान लेने में कोई आपत्ति 
नहीं उठती, क्‍योंकि तुलली का उद्देश तो यही था कि राम चाहे बड़े रहे 





४०. रामलला नह॒छ, ९। 
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हों या छोटे उनसे सम्बन्धित साहित्य अधिक से अधिक मात्रा में झोपड़ी और 
महलों में एक समान पहुँचे। 'नहछ' नाइन के द्वारा पैरो के नखों को काटने 
तथा महावर लगाने की प्रथा का नाम है। यह बरात जाने के पहले दूलह्‌ 
के प्रति मनाई जाती है| इसी का दृश्य तुलसी ने रामलला नह॒छ' में खीचा 
है । परन्त चूँकि राम बरात के साथ गये ही नहीं थे-- वे पहले से जनकपुर 
ही मे थे, इसलिये यही मानना पड़ेगा कि तुलसीदास जी ने जो कुछ “राम- 
लला नह॒छु' मे लिखा है उसके द्वारा उन्होंने केवल मनोरंजनार्थ अपने समय 
की प्रथा का चित्रण किया है। इस निदान पर पहुँचने के पश्चात्‌ यह भी 
आवश्यक नहीं रहता कि हम पडित रामग्रुलाम द्विवेदी के इस मत को मारने 
कि यह “नह॒छ चारों भाइयों के यज्ञोपवीत के समय का है, (क्योंकि) संयुक्त 
प्रदेश मिथिला इत्यादि देशों में यज्ञोपवीत के समय भो नहछु होता है ।”* 
यदि उक्त द्विवेदी जी को यह बात मान लो जाती है तो 'रामलछा नहछ' 
के कम से कम ९वें और १९वें छन्‍्दों को जिन में राम का दुलहापन स्पष्टत: 
बताया है, प्रक्षिप्त मानना पड़ेगा । 

हमारा निजी विचार तो यह है, जो सयोगों के जुटने पर भविष्य 
में यथाविधि प्रकाश में लाया जावेगा, कि 'रामललका नह॒ुछ' तुलसी की 
एक छोटी सी ऐसी उत्कृष्ट रचना है, जिसमें उन्होंने उक्त मनोरंजनी प्रथा के 
बहाने मानवी आन्तरिक वृत्तियों का एक नाटकीय सुन्दर शिक्षाप्रद दृश्य 
प्रस्तुत किया है। 

बहुविवाह अथवा यह कहिये, एक पुरुष का अनेक स्त्रियों के सग या 
एक स्त्री का ओक पुरुषों के संग का निषेध तुलसी ने अपने नायक-नायिका, 
राम और सीता के एकपत्नीब्रत और एक पतिक्रत के चित्रण के द्वारा 
जिस प्रकार प्रकट किया है वह कदाचित्‌ संसार के साहित्य मे अनूठा और 
' अद्वितीय है। सिवाय इसके, तथा इधर-उधर यह कहने के कि वह कर्म निन्‍्द- 
नीय है वे इस सम्बन्ध में और कर ही क्‍या सकते थे ? बाल-विवाह का विरोध 


:कसक28#अफ्रएस३४- बाप देकर धन साएादार ॥७५०॥१ एमक:प्ष फिआयक्र् फेर या पलक, 


४१. तुलसीग्रन्थवाली, खण्ड ३, प्रस्तावना, पृ० ६६। . 
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उन्होंने स्पष्ट रूप से बलपूर्वक शब्दों में, हमारी समझ मे इसलिये नहीं उठाया 
कि उस युग में मुसलमाती आतंक और अत्याचारों के कारण कन्याओं की 
पवित्रता को सुरक्षित रखने के अभिप्राय से यही आवश्यक था कि उनका 
विवाह अल्पायु में ही कर दिया जाय । इसी कारण से 'अष्टवर्षा भवेत्‌ 
गौरी” आदि वाले अर्थ-प्रदर्शक इलोकों का समाज के कुछ हितचिन्तकों ने 
निर्माण क्रिया होगा, और इसी कारण से तुलसी ने उनके विरुद्ध कोई छेड़- 
'छाड़ करता आवश्यक नहीं समझा । जब बालरू-विवाह का विरोध नहीं 
किया जा सका तो स्वयंवरों का समर्थन क्योंकर हो सकता था ? इसलिये 
समयानुसार जितना तुलसी बहु-विवाहु और बाल-विवाह के विरुद्ध कर सके 
उतना हो किया, और शेष कार्य दयानन्द सरस्वती तथा गांधी की क्रान्तियों 
के लिये छोड़ गये । दयानन्द जी ने उनके विरुद्ध पर्याप्र जोरदार आन्दो- 
लन उठाया और उनके पश्चात्‌ आयंसमाजियों ने भी उसे काफी अग्रसर 
किया । इस सम्बन्ध में आयंसमाज' के द्वारा जो जन-जाशति हुई उसका लाभ 
गांधी और उनके अनुयायियों को मिला, जिसका परिणाम यह है कि हमें 
आज उन कुप्रथाओं पर प्रतिबन्ध लगाने वाले कुछ आवश्यक कानुन लोक- 
सभा और विधान-सभाओं में पारित रूप में देखने को मिल रहे है। इस 
सम्बन्ध में तुलसी को इतना ही श्रेय है कि उन्होंने उनके विरुद्ध उस समय 
आवाज उठाने का साहस किया जब कि समाज सशंकित, भयभीत और घोर 

अन्धकार में था | यदि काम-रत मुसलिमों एवं मुसलमानी तथा हिन्दुस्तानी 
राजाओं का जमाना न बदला होता और शासन-परिवर्तनों के साथ-साथ 
पूर्व॑ प्रकार के हरमों एवं रनिवासों का अन्त समय न आया 
होता तो कदाचित्‌ स्वामी दयानन्द वा आयंसमाज को उस मार्ग 
पर सफलतापूर्वक बढ़ते जाने का अवकाश कठिनाई से हाथ लगता, ओर 
गान्‍्वी की अनुयायी पर सरबार भी इतने छोटे काल में जो प्रत्यक्ष सफ- 
लता प्राप्त कर सको है वह भी न कर पाती । इन कानूनों के द्वारा तलाकों 
अर्थात्‌ पतियत्नी-त्म्बन्ब-विच्छेदों ( 7/90०८४ ) तथा पंजीबद्ध 
विवाहों ( एेच्ड्रांइ:कटत एकाां86४ ) को जो प्रोत्साहन दिया 
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गया है और फलत: विवाहसम्बन्धी आय॑ संस्कृति में निहित धामिक भाव- 
नाओं के स्थान में अन्य जातियों की देखा-देखी जो कान्‍्ट्रेक्ट ((०४०७८४) 
का भाव उत्पन्न किया गया है उससे हिन्दू समाज को * दिक ऊाश होगा या कि 
उलटी हानि, जैसी कि अन्य देशों मे दिखाई देती है, यह तो भविष्य ही 
बतावेगा । परन्तु इतना अवश्य धतीत होता है कि उसस तुलसी की 
आत्मा को सनन्‍्तोष न हुआ होगा प्रत्युत दुःख ही हुआ होगा । 

ये कानून क्‍या है, मात्तो 'स्वयंवर' के दुवाजुये-दुरगे ताटकीय कानूत्तो 
चित्रपट । वे स्वतंत्रता को नही; स्वछंदता को प्रोत्साहन देने के लिए गढ़े गये 
है । स्वतत्रता अनुप्राणित होती है, मर्यादाओं से । इसके विपरीत स्वछदता 
उनसे खिलताड़ करती हुई उन मर्यादाओं के संग विहार करने में मग्न 
रहती है। तुलसी के धनुष-यज्ञीय 'स्वयंवर' में मर्यादा की वैसो ही उज्ज्वल 
झलक है, जैसी 'मानस' मे वणित अनेक प्रसंगों के समय झलकाई गई 
पाई जाती है। उनके 'स्वयंवर' मे उभ्नयंपक्षोय शुरुजनों का न केवल मार्ग- 
निदंशन ही व्याप्त रहता है, वरन्‌ उनके निर्देशानुसार देने के फलस्वरूप 
उनका हांदिक शुभाशीर्वाद भी निहित रहता है। उसमें गरुरलुजनों की परि- 
पक्‍त्र बुद्धि और अनुभूति पर आधारित वर-कन्या के समस्त भावी जोवन 
के प्रति चतुदिकी अथवा त्रिविधा हिताकांक्षा छहराती है, न कि बरण करने 
के इच्छुक युगल जोड़ीदारों की केवल दैहिक काम-लिप्सा अथवा भोतिक 
सुख-समृद्धि मात्र की लालसा | यदि ऐसे मर्यादाप्रधान आंदर्शनीय 'स्वयंवर' 
के अद्वितीय कुशल प्रस्तुतकार तुलसी की' स्वर्गीय आत्मा को इत कानूनों 
नाटकीय चित्रप्टों को देख दुख हुआ हो, अथबज। रोता हो, तो क्‍या 
आदइचय । 


(४) हिन्दू जाति के अस्तित्व को खतरा से बचाया--- 


हिन्दू जात के हास का एक महाभयंकर कारण यह था कि बहुत से 
हिन्दू लोकिक कारणों के वश स्वधर्म परिवर्तन कर मुसलिम धर्मावलम्बी 
बनते हुए मुसलिम-सख्या नित्यप्रतिं बढ़ाते चले जाते थे, जैसा कि हम 
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गत आठव अध्याय में कह आये है | तुलसी को रचनाएँ धरमंप्रधान हैं और 
उनमें मानस को रचना सबसे प्रमुख है, यह सब जानते है। मानस-प्रचार 
तथा तुलसी के व्यक्तिगत प्रयास से इस सम्बन्ध में उन्हें किवनी सफलता 
मिली इसका ठीक ठीक निदान तो तभी निकाला जा सकता जब तत्संबधी 
तत्कालीन विश्वसनीय आऑकड़े मिलने का साधन उपलब्ध होता। परन्तु 
उनकी अनुपलूब्बि को स्थिति मे केवछ अनुमान लगाया जा सकता है। 
यह अनुमान हमारा ही नहीं, वरन्‌ प्रायः सभी अनुसंधानकर्ताओं का है 
कि यदि तुलसी न हुए होते और उन्होंने मानस की रचना न की होती तो 
हिन्दू जाति का अस्तित्व बढ़े खतरे मे रहता । उन्होने उसे डूबने से बचाया, 
इसमे कोई सन्देह नही है। यदि उन्होंने निर्भीकता का पाठ न पढ़ाया होता, 
लोकिक प्रछोभमनों का तिरस्कार करना न बताया होता, छल-कपट से बचने 
के लिए सतर्क न किया होता, तथा उनसे भी अधिक स्वघम की श्रेष्ठता 
प्रकाशित कर घर-घर मानस के पठन-पाठन में रुचि उत्पन्न न की होती तो 
न जाने कितनी और कब तक यह भीरु जाति मुसलिस बनती जाती । 


(५) सानमसिक आधार पर हि्दु-मुसलिस ऐक्य का प्रारस्भ-- 


परन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि तुलसी साम्प्रदायिकता के कारण 
हिन्दू जाति के हिमायती थे और मुसलिम जाति के छतन्न। यदि वह साधु 
स्वभाव के न होकर मुसलिमों के प्रति साधारण मनुष्यों के समान द्वेष, क्रोध, 
घृणा आदि का प्रदर्शन करते हुए काये करते तो मुसलमान भी उनके प्रति 
वैसी हो भावनाएँ रखते और हिन्दू-मुसलिम के बीच मे एकदेशीयता का 
भाव अकुरित न हो पाता । एकदेशीयता का बोजारोपण राजनीति-कुशलरू 
अकबर के शासनकाल में उसके चतुर मंत्रियों के सहयोग से प्रारम्भ हो गया 
था । सूफियों, नानक, कबीर, दादू आदि पन्थियों ने अपने अपने ढंग से उसमें 
बाहर से योग दिया। परन्तु तुलसी ने वही कार्य अपने निराले धार्मिक तरीके 
से राजज्ञाहियों तथा उक्त पन्थियों से असम्बन्धित रहकर शुरू किया और 
जीवन पयेन्‍्त उसमें जुटे रहे। परिणाम यह हुआ कि दोनों के बीच न केवल 
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खान-पान आदि बाहरी व्यवहारों ही मे समानता आई, बल्कि मानसिक 
परिवर्तत के कारण मनमुटाव भी कम होता गया । इंसका प्रत्यक्ष रूप 
तुलसी की मृत्यु के पश्चात्‌ उस समय दिखाई देता था जब दोनों हिन्दु-मुसल- 
मान स्वदेशी होकर विदेशी पोत॑गीज, फ्रेंच या अंग्रेज जाति के बिश्द्ध युद्ध 
क्षेत्र में एक साथ आ उतरे थे । फिर उसका सबपे स्पष्ट परिचय सन्‌ १८५७ 
में हुआ जब कि हिन्दुस्तान भर मे हिन्दु-मुसछमानों ने मिलकर अग्रेजी 
शासन से स्वतत्र होने के लिये छटपटाहट मचा दी थी। साराद यह है कि 
मानासक सफलता के बिना केवल वाह्य अथवा शारोरिक समानता के प्रदर्शन 
करने से स्वदेशीयता का भाव नहीं आ सकता: और मच को परिवर्तित करना 
कोई सरल काम नहीं होता। उसके लिये बहुत काल तक सतत प्रयत्न करने 
की आवश्यकता होती है । चूँकि तुलसी की योजना का लक्ष्य यही मानसिक 
'परिवर्तत था, इसलिए उसके परिणाम को प्रत्यक्ष होने में अधिक काल का 
लगना स्वाभाविक था । यद्यपि यह सत्य है कि कुछ ऐसे आपत्तिग्रस्त घटना 
चक्र आ जाते है कि जिनके कारण प्रजा में मानसिक एकता का कार्यान्वित 
हो जाना स्वाभाविक होता है। तुलसी के बाद पश्चिमी शक्तियों के द्वारा 
इस प्रकार की कई घटताये हिन्दुस्तान पर घटाई गईं। जिनके कारण हिन्दू- 
मुसलिम में एकता के भाव को बल मिला। परन्तु यदि तुलसी ने उसके 
आदि रूप को गढना प्रारम्भ न किया होता तो सम्भव है हिन्दू मुसलमान 
को ओर मुसलमान हिन्दू को छात्रु समझ एक दूसरे को कुचल डालते 
के अभिप्राय से अन्य किसी तीसरी शक्ति से अपना नाता जोड़ते रहते । 
और जब तुलसी जैसा कोई देश में न रहा तब यह हुआ भी । अंग्रेजों ने दोनों 
'को संयुक्त शक्ति को इस तरह फोड़ डाला कि गांघी के सौ प्रयत्न करने पर 
भी आज यह दिखाई देता है कि भारत के दो टूकड़े होकर ही रहे और हिन्दू 
मुसलमान तीसरों के कोंछरे लगकर एक दूसरे पर दाँत पीस रहे हैं। इससे 
निष्कषं यही निकलता है कि भाईचारा बताये रखने के लिए तुलसी ते 
जो कार्य किया वही अनुकरणीय है। चूँकि मानसिक वृत्तियाँ चंचल 
होती हैं इसलिए उन्हें नियन्त्रित रखने के लिए तुलसी जैसा सतत प्रयत्न 
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किसी न किसी को करते रहना चाहिये । तुलसी ने यही किया जिसका 
फल उन्हें अपने जीवन-काल ही मे इस रूप मे दिखाई देने लगा था कि हिन्दू 
और मुसलमानों के कार्य-व्यवहारों तथा अन्तर्भावनाओं में ऐक्य के चिह्न 
यत्र-तत्र अकित हो रहे थे, और वही उन्तकी मृत्यु के पश्चात्‌ समय पाकर 
क्रमशः व्शाल छूप में परिवर्तित होते गये । 
(३) अर्थ॑-क्षेत्रीयथ प्रभाण-- 

आठवे अध्याय में हमने तुलसी की पूर्ववर्ती और सम-सामयिक 
पद्धतियों पर विचार करते समय उनके छः विभाग किये थे--- (१) 
राजनैतिक, (२) आथिक, (३) सामाजिक, (४) शिक्षा-सम्बन्धी, (५) 
धामिक और (६) साहित्यिक ) 

इसमें से हम राज्य-क्षेत्रीय और समाज-स्ेत्रीय परिणामों पर विचार 
कर चुके । इन दोनों के अन्तर्गत बहुत से विचार ऐपे आ गये हैं जिनके आधार 
पर आर्थिक, शैक्षणिक और धामिक परिणामों का सहज ही अनुमान लग जाता 
है । राज्य और समाज व्यवस्थाएँ जैसी होती है वैसी ही प्रजाजन की आ्थिक 
स्थिति हुआ करती है यह एक निविवाद ऐतिहासिक सत्य है। तुलसी के 
समप्र का आर्थिक चित्र खींचते समय यह बताया गया था कि उस समय में 
अथ्थं-रष्ट से उच्च और निम्न श्रेणी के बीच असमता की बड़ी गहरी खाई 
थी । राजनैतिक दूषणों के कारण मानसिक ह्वास यहाँ तक हो रहा था कि 
उच्च-निम्त दोनों प्रकार के लोग अपने बेटा-बेटी तक बेच देते थे। तुलसी ने 
उम्र रोकने के लिए आवाज उठाई और उससे इतना फल तो अवश्य लगा, 
जैसा अभी पूर्व में कह आये है, कि सम्पत्तिवान उस नीच कर्म को छोड़ने 
लग गये थे। परन्तु निम्न श्रेणी के निर्धनियों की स्थिति मे शताब्दियों तक कोई 
दृश्यमान शुभ परिवर्तन नहीं हो सका क्योंकि देश में सुख-शांति का वाता- 
_बरण जो अर्थोन्नति का प्राणदाता होता है, सैकड़ों वर्षो तक नहीं आया | 
तुलसी की क्रान्ति का इस सम्बन्ध में इतता ही परिणाम हुआ कि उसने धर्म- 
भावना से सिंचित मनोगति का इतना उत्थान कर दिया कि जनता पेटाम्नि- 
वह दृष्कर्मो मे प्रवृत्त होने की गति को त्यागती गई । 
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(४) शिक्षा-क्षेत्रीय प्रमाण--- 

जन-शिक्षण-सम्बन्धी परिणाम भी उपर्युक्त कारणों के विद्यमान 
रहने से न तुलसी को हाथ लगे और न भावी संतति को । ऊपर कहा जा 
चुका है कि आयं-सस्क्ृृति पर आधारित जिस ब्रह्मचथं-प्रधान शिक्षा का 
लक्ष्य तुलसी ने बना रखा था, वहु आज तक स्वप्नवव्‌ हो रही है। समय की 
प्रबल गतियों को देखते हुए यह प्रतीत भी होता है कि वह समय कदाचित्‌ 
ही कभी आवबे जब प्राचीनकालीन उन ब्रह्मचर्याश्रमों अथवा ग्रुरु-शिष्य- 
कुलो का प्रचार हो, जिनमें तुलसी जैने महात्माओं के मत में जन-कल्याण 
की सजीव यमूरतियाँ वैयार की जाती थीं। क्रान्तिकारी अपने जीवन कार 
में बहुत कुछ इस ढाँचे के कुछ आश्रम अपने संरक्षण में स्थापित कर चला 
लेते हैं और उत्तकी मृत्यु के पश्चात्‌ भी वे कुछ दिनों तक लड़खड़ाते हुए 
चलते भी रहते हैं, परन्तु अन्त में काल-वायु उन्हें पानी के उठते हुए बुलबुलों 
के समान छिन्न-भिन्न करके ही छोड़ती है। तुलसी ने यह किया, दयानन्द 
ने यह किया और गाधी जी ने भी यही किया, पर वे सब “दुनिया की 
रफ्तार बेढंगी' में विलीन होते चले जा रहे है। तुलसी का कोई इस प्रकार 
का आश्रम था, इसका कोई प्रमाण न होने के कारण, सम्भव है, किसी शका- 
ग्रस्त द्वारा हमारे उक्त कथन पर आशक्षेप किया जाय। परन्तु इतना तो 
प्रमाणित है कि “गोसाईं जो पहले अयोध्या मे आकर रहे थे, और चित्रकूट 
में भी प्रायः रहना उनकी कविता में पाया जाता है, परन्तु उत्तका अधिक 
निवास काशी में ही रहा और अन्त में वहीं स्वर्गंवास हुआ। काशी में 
गोसाई जी के चार स्थान प्रसिद्ध हैं--(१) अस्सी घाट, (२) गोपाल मन्दिर, 
(३) प्रहछाद घाट और (४) सकटमोचन हनुमान ।”'' शुरूश्षिष्य की 
परम्परा भी निविवाद मान्य है, और उसी तरह यह भी मान्य है कि शिष्यों: 
क्रा शिक्षण, विशेषकर सांस्कृतिक शिक्षण शुद्ध के सम्पर्क में रहे बिना नहीं 
होता। तुलसीदास जी के कुछ न कुछ शिष्य अवश्य थे यह भी सबको विदित 
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है, तथा यह भी सबको ज्ञात है कि वे राम-कथा का प्रचार रामलीला वा 
प्रवचनों द्वारा किया करते थ। इसमें उन्हें अपने सास्क्ृतिक श्षिष्यों का सहयोग 
अवश्य लेना पड़ता होगा यह अनुमान अयौक्तिक नहीं कहा जा सकता । 
ऐसी दशा में यह अनुमान भी युक्तिसंगत होता है कि तुलसीदास जी अवद्य 
हो कम से कम अपने निवासस्थानों (आश्रम-स्थानों) पर अपनी निजी विधि 
के अनुरूप कुछ ऐसे शिष्यों को शिक्षित करते होंगे जिनमें उन्हें अपने कार्मे- 
क्रम को संचलित करते में यथाविधि योग मिलने की सम्भावना हो । यह 
संसार के सभी क्रांतिकारी नेताओं को करता पढ़ता है, व्यवस्था के नाम 
वा रूपों में भले हो भिन्नता हो । 


(५) धर्मक्षेत्रीय प्रभाण (धर्म-कर्म का सामंजस्य )-- 


अब ज्यों ही हम घर्म-क्षेत्रीय परिणामों की ओर दृष्टि ले जाते हैं त्यों 
ही हमारे सामने एक बात यह आ जाती है कि भारत में उठी हुई क्रान्तियों 
की पृष्ठ-भूमि सदा धर्म रही है। गीता में जो यदायदाहि घर्मस्य ग्लानि- 
भंवति' मिलता है वह इसी निदान का प्रतीक है। इसी भूमिका को लेकर 
तुलसी की क्रान्ति उठी | इस धर्म की व्याख्या करते समय हम आठव अध्याय में 
“धघाभिक-पद्धति” के अन्तगंत यह बता आये हैं कि धर्म-विकास-सम्बन्धी दो 
विचार-धा राएँ प्रचलित हैं, एक ऐतिहासिक और दूसरी आध्यात्मिक । दोनों 
में कर्म और धर्म दोनों के सामञ्जस्य को महत्व दिया गया है । पर अन्तर 
इतना है कि ऐतिहासिक स्कूल का सिद्धान्त है “कर्म पहले धर्म बाद” 
और आध्यात्मिक स्कूल कहता है 'घर्म पहुले कम बाद । परन्तु दोनों स्कूल 
के लोग व्यवहार जगत में उतरते ही अपने अपने सिद्धान्तों से च्युत हो जाते 
हैं। वे कर्म के पीछे पागल बन धर्म को छोड़ बैठते है, और ये धर्म को पकड़ 
कर्म को छोड़ देते हैं। यही अहितकर क्रिया तुलसी के समय में व्याप्त हो 
रही थी, जिसे देखकर उन्तका हृदय व्याकुल हुआ । अतएव उन्होंने भारतीय 
क्रान्तिकारियों को परम्परा के अनुसार अध्यात्म-पक्ष को ग्रहण कर धर्मे 
और कर्म के सामञ्जस्य के लिए घोष किया | इसी सामण्जस्य का नाम 
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भक्ति है, इसी का ताम मर्यादा है और इसी को कहते हैं, अगुर्नाह समुर्नाह 
नहिं कछ भेदा ।” तुलसी की भक्ति में यही क्रान्तिकारी रहस्य है। इसके 
परिणामों के विषय मे यहाँ कुछ कहना वैसा ही होगा, मानो “पिष्टानु- 
पिष्ट' की उक्ति के अनुसार 'पिसे हुए को पीस रहे हैं।' तुलसी के समय से 
लेकर अभी तक रामचरित मानस का अधिकाधिक प्रचार तथा विद्वान आलो- 
चकों के तत्सम्बन्धी प्रशंसनीय विचार थे दो ऐसे उज्ज्वल आरसी है कि 
उनमें किसी भी दर्शक के सम्मुख तदुविषयक परिणामों की आकृति झलके 
बिना नहीं रह सकती | वैयक्तिक, कौट्गरम्बिक, सामाजिक, राजनैतिक आदि 
लोकिक जीवन के सभी अगों में आपको धर्म से सम्पुटित कर्म की लोकरंजनी 
मर्यादा दिखाई देती है। मानव-जीवन के प्याले में तुलसी ने इस लोकरंजनीः 
मर्यादा का ऐसा मधुर रस भर दिया है कि उसका घँट लेते ही पशु-मानव 
यथार्थ मानव बन जाता है। 


(६) साहित्यक्षेत्रीय प्रभाण--- 


अब रहे केवल साहित्य-क्षेत्रीय परिणाम, सो उन पर हमारे द्वारा 
कुछ कहा जाना ऐसा होगा जैसे कोई खद्योव सूर्य जैसे साहित्य-समीक्षकों 
को रश्मियों के सामने अपना छ्ुद्र दृत्य करने को उद्यत हो | फिर भी कुछ 
क्षुद्रता वो हम आठवे अध्याय मे 'साहित्यिक पद्धति' के अन्तर्गत कर ही 
गुजरे । उसके पढ़ने से ज्ञात हुआ होगा कि तुलसी के समक्ष दो बड़ी कठिन 
समस्‍्याएँ थीं--एक तो आयय॑-संस्क्ृति के साथ ही साथ जन-भाषा (हिन्दी) 
का जीवन खतरे में था, और दूसरे स्वार्थ और परमार्थ, दोनों का साधक 
पुरुषार्थ प्राय: डूब चुका था । इन समस्याओं के हल करने में जो अनुकरणीय: 
सफलता तुलसी को मिली है वह किसी से छिपी नहीं है। एक ओर तो' 
मराठो, गुजराती, बंगाली आदि प्रान्तीय भाषाएँ उमड़ रही थीं, तो दूसरी 
और फारसी राजदरबारों और विद्वानों को एवं उद्‌ न्यायालयों वथा पठितों 
की भाषा बन रही थी। हमें अभी तक के ब्रिटिश-शासनकालीनः 
न्यायारूयों का अनुभव है कि उनमें भारत को वर्तमान स्वतंत्रता के पहिलेः 
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तक किस तरह फारसी ओर उद्‌ं भाषा का प्रयोग होता था। इन कठिनाइयों 
का भुकाबला करने के हेतु यदि तुलसी की लेखनी ने अनुप्रास-अलंकार- 
उत्ति-भरा, ललित-मधुर-रस पूर्ण, धर्म-कर्म-भक्ति-प्रधान काव्य का, विशेष 
क्र रामचरितमानस का निर्माण न किया. होता तो कौन जाने हिन्दी-भाषा 
विशिष्ट रूप से लोकप्रिय बन विविध प्रान्‍्तों मे इतनी अधिक प्रचलित 
होक र आज की राष्ट्र-भाषा बत पाती या नही--राष्ट्र भाषा ही नही अब तो 
वह राज-भाषा भी बन रही है । एक तो हिन्दी का राष्ट्र-भाषा वा राजभाषा 
बन जाता ही महत्व की बात है, और दूसरे तत्कालीन पतित युग में 
पतितों में पुरुषार्थ का उद्भव करने एवं कुमागियों मे मानवता का संचार 
करने का श्रेय भी तुलसी साहित्य देः समीक्षक तुलसी ही को देते है। इतना 
ही नहीं, तुलसी ने अपने साहित्य मे उन महत्वार्थो शास्त्रीय शब्दों और भाव- 
पीयूषों को भर छोड़ा है जिनमे आनन्ददायिनी मानवता को सदा पुन- 
जीवित करते रहने तथा अमर बनाये रखने की क्षमता है। कहा जाता. 
है कि किसी विद्वान शात्रार्थी ने उनको प्रशंसा में यह श्लोक बनाया था-- 

“आनन्द कानने कश्चिज्जंगसस्तुलसी तरुः। 

कविता मंजरी यस्य रास भ्रमर-भूषिता ॥ 

(यहाँ आनन्द कानन अर्थात्‌ आनन्द वन के दो अर्थ होते हैं-( १) काशी 
नामक स्थान-विशेष, और (२) प्रकाशमान (कोतिमान) छोकानन्द। 
देखिये अध्याय दसवाँ ।) 

उक्त इलोक का हिन्दी अनुवाद काहशिराज महाराज ईइ्वरीप्रसाद 
नारायण सिंह ने इस तरह किया है-- 

४३. तुलसी प्रन्थावल्ली ( खण्ड ३ ) प्रस्तावना, पु० ४६ पर इस 
इलोक का उल्लेख है। उक्त प्रस्तावना के विद्वान लेखक के लेख से यह पता 
चलता है कि उक्त इलोक की रचना किसी के मतानुसार शंकर मता- 
नुयायी श्री मधुशुदन सरस्वती ने, किसी के अनुसार एक विग्विजयी पण्डित 
ने, और किसी के अनुसार आनन्दकानन ब्रह्मचारो ने की थी। 
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“तुलसी जंगम तर लसे, आनन्द कानन खेत । 
कविता जाकी मंजरोी, रास अ्रम्तर रस लेता 
इसी को यदि हम किचित परिवतंन करके निम्न दोहा के रूप में लिख 
दें तो तुलसी-साहित्य-सम्बन्धी हमारी धारणा व्यक्त हो सकेगी-- 
तुलसी कविता तरु लसे, आनन्द कानन खेत। 
रास रसीली मंजरी, बुद्धि अमर रस लेत॥ 
अभिप्राय यह है कि भाषारूपी आनन्दवन में तुलसो-काव्यरूपी वृक्ष 
शोभायमान हो रहा है और उसकी कलियाँ राम-रस (ईइ्वरत्व अथवा 
आत्मतत्व) से भरी हुई है जिनका रस बुद्धिरपी श्रमर पान करता हुआ 
लोकानन्द की अनुभूति मे मग्न रहता है। 
इस लोकानन्द-पीयूष को पाने के लिए हमारा बुद्धि-अ्रमर केवल 
शाब्दिक छाल पर भिनभिना कर नहीं रह जाता। वह छाल पर थोड़े समय 
तक मँडराता हुआ उसके मुख्य शब्द स्थानों को ढूँढता, और फिर उनके 
हृदय-स्थलों में प्रवेश कर वहाँ तुलसी के भाव-रस को प्राप्त करते का 
प्रयास करता है। यदि उसप्ते वहाँ कोई प्राचीन या शास्त्रीय शब्द या भाषा 
मिलती है तो उसके मूलाथ को जाने बिना उस्ते सन्‍्तोष नहीं होता। वह 
समझता है कि तत्वज्ञ प्राचीन तथा शास्त्रीय छाब्दों वा गाथा वा प्रयोग 
करते समय उनके मूलार्थों पर अवध्य ध्यान रखते हैं। इसलिये तुलूसी- 
साहित्य को पढ़ते समय यदि उक्त बात पर दृष्टि न रखी जाय तो पाठक 
को वह धर्म-प्रधान व्यावहारिक लोकानन्द नहीं मिल सकता जो तुलूसी-काव्य 
की मंजरी-मंजरी में भरा है। तुलसी का यह॒धर्म-कर्म-प्रधान लछोकानन्द 
अलंकारादि से युक्त उस लोकानन्द से भिन्न है जो हमें भाक्षरिक छाल 
पर मिला करता है। दृष्टान्तस्वरूप कृवितावली के उन अन्तिम कवित्तों को 
हे लीजिये जिनमें काशी और श्षिव का वर्णन किया गया है ।* जहाँ तक 
४४. बहाँ, पृष्ठ ४७। 
४५. कब्ितावली, उत्तर काण्ड १५८-१८३। 
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हमें ज्ञात है, किसी टीकाकार, आलोचक या अनुसन्धानकर्ता ने यह ध्यान नहीं 
दिया कि वह कौन-सी काशी वा शिव है, जिनके विषय में तुलसीदास जी ने 
लिखा है। सभी ने अपना ध्यान वर्तमान काशी नामक स्थान विशेष से 
सीमित कर लिया है, क्योंकि तुलसी वहाँ अस्सो घाट पर रहते थे और वहीं 
पर उनका देहान्त हुआ बताया जाता है, तथा यह भी ऐतिहासिक तथ्य 
कहा जाता है कि वहाँ एक नई प्रकार की बीमारी लम्बे काल तक चलती 
रही थी, जिसे तुलसी ने 'महामारी' कहा है । 'महामारी', 'पंचकोस', 
वारानसी' आदि जैसे कुछ शब्दों को तथा कुछ पौराणिक अनुषंगों ((४८६१- 
८०८८७) को देखकर विद्वानों ने यहु निदान निकाल लिया कि तुलसी 
ने जो कुछ कहा है वह इसी काशी नगर के विषय में कहा है, और जो 
चेदनाएँ, वन्दनाएँ आदि उन कवित्तों में तुलसी ने प्रकट की है वे सब उसमे 
फैली हुई उक्त बीमारी को प्रतिक्रिया रूप है। इस प्रकार का अर्थ, हमारी 
समझ में, तुलसी के यथाथ भाव को धूम्र के समान फैलकर ढाँक देता है । 
तुलसी कुछ ऐसे पागल या मूर्ख तो थे नहीं कि वे मानव कृत चूना-ईंट के 
मन्दिर मे स्थापित शिल्ता-मृरति या पत्थर-लकड़ी के मकातों मे बसे हुए 
जीव-जन्तुओं को देखकर उनके प्रति यह कहने लंगते-- 
“अर्थ धर्म काम मोक्ष वसत बविलोकनि में, 
कासी करामाति जोगी जागत मरद की। 

अर्थ-घर्म-काम-मोक्ष वाली करामात किसकी है ? जागत मरद जोगी 
की अर्थात्‌ उस योगी की जो लोक में मर्द होकर धरमं-कम्म करता रहे । इस 
करामात को कया कहले है? काशी, अर्थात्‌ यह लोक या सृष्टि जिसमें 
हर बलिष्ठ कर्मयोगी को उक्त चारों पदार्थ वाला लोकानन्द प्राप्त हो 
सकता है । 

काशी यदि सृष्टि की प्रतीक न होती तो तुलसी यह बार-बार क्यों 
कहते ?--- 


४६. कवितावली, उत्तर काण्ड, प ० १५८। 


पथ 
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“मंगल की रासि, प्रमारथ की खानि, जानि, 

विरचि बनाई विधि, केसव बसाई है।॥” 
अथवा-- 

“विरचि विरंधि की, वसति विस्वनाथ की ज॑,, 

प्रावरँ ते प्यारी पुरी बेसव कृपाल की। 

उक्त कथनों से स्पष्टत: विदित होता है 4कि तुलसी ने' जिस काशी का 

उल्लेख किया है, वह हमारी परिचित यह सृष्टि ही है--सृष्टि के अनेक 
पर्यायवाची नामों में से काशी भी एक नाम है। चूंकि उस नाम का एक 
नगर किसी ने किसी समय बसा दिया और उसके समीपस्थ एक पंचकोसी परि- 
क्रमा बना ली तो उसे देखकर अप मे पड़ जाना विद्वानों को शोभा नहीं देता ॥ 
यदि 'काशी' शब्द मे तुलसी का अभिप्राय काशी नगर का होता तो वे उसका 
सम्बन्ध केशव, विरंत्रि और विश्वनाथ अर्थात्‌ विष्णु, ब्रह्मा और महेश्य से 
नजोढ़ते। ये तीनों सर्वशक्तिमान परमात्मा की त्रिभावात्मक क्रियाएँ 
हैं, जो बहुघा त्रिदेव कहे जाते हैं । केशव का अर्थ टीकाकार विष्णु कहते है । 
परन्तु हमारी समझ में यह अर्थ उपयुक्त नहीं है केशव आदि-स्वरूप भग- 
वान्‌ का नाम है । इस आदि-दक्ति में जो विविध रूपों में प्रकट होने का 
स्वाभाविक ग्रुण है वही तुलसी ने ज्योति रूप लिंग मई, अगनित लिंग 
मई'* कहकर बताया है | वही भाव क्ृष्णभगवान्‌ ने इस तरह दर्शाया है 

अंदधवबो ये प्रकादान्ते मम ते केशसंज्ञिताः। 

सर्वज्ञा: केशव तस्माओहुर्या द्विज सत्तमा:॥ 

अर्थात्‌ जो भेरे प्रकाशशील अश हैं वे ही केश कहाते है। इसीलिए 

' वे जो द्विजों अर्थात्‌ विद्वानों में श्रेष्ठ-सर्वज्ञ हैं, मुझको केशव कहते हैं । 
४७. वही, पृ० १८१। 
४८. वही, पु० १८२। 
४९. कवितावली, पु० १८३१ 
५०. सहाभारत। 
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अतवएव यह सिद्ध होता है कि जो श्रेष्ठ ज्ञानी है वे आदि स्वरूप केशव 
और देवात्मक विष्णु को भेद इष्टि से देखते है। यह केशव वैसा ही दचर्थक 
समझिए जैसा हम पूर्व में तुलसी के हरि शब्द को प्रसगानुसार आदि रूप 
और विष्ण रूप द्विभाववाची बता आये हैं । 

इस आदि स्वरूप केशव ने कल्पना की कि एक ऐसी पुरी (सृष्टि) 
बसाई जावे, जिसमे उसके वाप्मियों को सुख-समृद्धि अर्थात्‌ लोकानन्द की 
सभी सामग्रियाँ पर्याप्त रूप से प्राप्त हो सक, इसलिए उन्होंने उसका तदर्थी 
नाम भी काशी रखा। अतएव उनकी इच्छा 'अनुकूल उनके इंजीनियर 
ब्रह्मा ने उसका निर्माण कर दिया । निर्माण होने पर उन्होंने उस पर एक 
ऐसा स्वेत्यागी कमंयोगी गवर्नर नियुक्त किया कि जिसके आचरणों के 
अनुकूल चलने से उसकी समस्त प्रजा लोकानन्द की अनुभूति करती रहे 
ओर परिणामतः उसका काशी नाम कलकित न होने पावे। इसी काशो और 
इसी विश्वनाथ (शिव) का वर्णन तुलसी ने किया हैं, और यह बताया 
है कि जो कलिकाल के चक्कर में पड़कर इस काशीनाथ का पदानुगामी 
बनकर नहों बतता उस पर वह गवनेर मर्यादावश अपना रोष प्रकट कर 
उसे महामारी आदि व्याधियों से पीड़ित करता है--“संकर सरोष महामारी 
ही ते जानियत ।?४ 

सारांश यह है कि उक्त कवित्तों मे जिस काशी और शिव का बर्णन 
आया है उसके द्वारा तुलसी ने कलिकाल-वद्ा सम्मागेच्युत सृष्टि की समस्त 
प्रजा के दुःखों का चित्र खींचा है, न कि केवल काशी-शहर कौ प्रजा के दुखों 
का । हो सकता है कि उस समय काशौ-दहहर पीड़ित हो और उसी से 
प्रभावित होकर तुलसी ने उक्त कवित्त एकबारगी अथवा स्फुदित रूप्र से 
लिखे हों, परन्तु फिर भी उन्होंने उस बहाने सवंसामान्य परिस्थितियों पर 
हो प्रकाश डाला है जैसा कि गीताकार व्यास जी ने कोरव-पांडव-युद्ध के 
बहाने मानव-जीवन की एक सजीव रेखा गीता में खींच डाली है। तभी 


५१. कवितावली, उत्तर काण्ड, पृु० १८३१ 
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तो तुलसी ने उस प्रसंग का अन्त उन बातों को कहकर किया हैजोन 
केवल काशी-शहर के मानवों पर वरन्‌ सार्वभोम मानव-जगत्‌ पर घटित 
होती हैं-- 
“आश्रम बरन कलि-विवस विकलर भए, 
निज निज मरजाद मोटरी सी डार दो। 
संकर सरोष महामारि ही .ते जानियत, 
साहिब सरोष दुनी दिन-दिन दार दी॥ 
नारिनर आरत पुकारत, सुने न कोऊ, 
काहू देवतनि सिलि मोटी मृठि सार दी। 
तुलसी सभीत-पाल सुमिरे कृपाल राम, 
समय सु करुना सराहि सनकार दी॥' 
क्या करे वह काल-कुट' अर्थात्‌ काल तक को पी जानेवाला 'कालनाथ 
कोतवाल,' और क्या कर उसके “अमित अनूप गतप से सभासद' ! ! 
'कुचालि कलिकाल की कुरीति' के सामने न तो उनकी बुद्धि ही काम करती 
है और न उनकी (दंडकारि-दंडपानि' वाली नीति! ! इसलिए वह 'सभीत- 
पाल! (#€७एपां 80ए००४००) शंकर घबड़ाया हुआ अपने स्वामी 
राम का स्मरण कर उनकी करुणा के लिये उनके पास जाकर पुकार लगाता 
है । यह सब क्यों ? इसलिए कि नीच नर-नारी पंचेन्द्रियों का सदुपयोग 
करते ही नहीं । यदि उनका संदुपयोग किया जाय तो उनके द्वारा स्वार्थ 
और परार्थ अथवा लोक और परलोक दोनों सघ सकते है, क्‍योंकि वे ही 
पतन से उन्पुक्त करने वाले पुण्य कोष हैं, जैसा निम्न कवित्त में दर्शाया 
गया है-«« 
“पंच कोस पुन्य कोस, स्वारथ परारथ को, 
जानि आप आपने सुपास वास दियो है। 
५२. कवितावली, उत्तर काण्ड, पृ० १८३। 
५३२. कवितावली, उत्तर काण्ड, पृु० १७१। 
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मीच नर नारिन सेंभारि सके आदर, 
लहत फल फादर विचारि जो न कियो है॥ 
वार! वरानरस। बिन कहे चक्रपाति चक्त, 
सानि हित हानि सो मुरारि सन भियो है। 
रोष में भरोसो एक, आसुतोष कहि जात, 
विकल विलोकि लोक कालकूट पियो है॥” 
काशी ओर शिव के बहाने तुलसी ने लोक दशा का ही चित्र खींचा 
है । इस हमारे मन्तव्य की पुष्टि तुलसो स्वयं उक्त विकल विलोकि लछोक' 
पद से कर देते है। शब्दार्थी लोग उसी से वरुणा नदी तक काशी की पाँच- 
कोस को लम्बी परिक्रमा को 'पंचकोस” कहते हैं । परन्तु हमारी दृष्टि में 
वह पंचज्ञानेन्द्रियों का द्योतक है। इसी तरह 'वरानसी”' भी हमारी अल्प- 
मति-द्वारा-निर्णीत “काशी” को पर्यायवाची है, तन कि बहुमताश्रित काशी- 
नगर की । “वर' संस्कृत में पुलिग संज्ञा है। उसका बहुवचन कर्मकारक 
वरान! होता है। चूंकि “वर' के माने श्रेष्ठ” अथवा “मनोरथ-सिद्धि' होता है, 
इसलिए “वरानु' के माने हुआ 'श्रेष्ठताओं' अथवा “मनोरथ-सिद्धियों” के 
लिये । 'असि” सस्कृत मे अस' धातु का मध्यम पुरुष एकवचन का रूप 
है | चुँकि 'अस' धातु के माने 'होना' (६० ००) होता है, इसलिए 'असि” 
के माने हुआ 'तृ' है। अवएवं वरानु--असि >> वरानसि का अथे हुआ तु! 
श्रेष्ठताओं या मनो रथ-सिद्धियों के लिए है। यह 'तू” सर्वनाम सृष्टि के लिए 
कहा है : इस तरह वरानसि, जो कालान्तर से विकृत हो वरानसी वारानसी, 
वराणसी या वाराणसी कहाया, उस सृष्टि का प्रतीक है जो लोकानन्द देने 
वाली हो । यही व्याख्या हमने 'काशी” की की है । मानव सृष्टि की दृष्टि 
से यह 'वरानसी' अर्थात्‌ लोकानन्द देनेवाली सृष्टि उसकी संयमित इन्द्रियाँ 
ही है। हमारे पूर्व परिचित त्यागमृति छोक-पथ-प्रदंक शिव जी इनके 
५४. कवितावली, उत्तर काण्ड,पु ० १७२ (वारी--जलादी; सन भियो 
है >> मन सें डरे या संकोच हुआ ) । 
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अनिवार्य महत्व को भली भाँति जानते है। परन्तु कुछ लोग त्याग या संयम 
प्राप्त करने के लोभ में अपनी जड़तावश उन इन्द्रियों को नष्ट कर डालते 
हैं। यह विधि अनुचित और अद्यास्त्रीय है क्‍योंकि उससे मन्त में विषय-रस 
का उभरना तो बन्द होता ही नहीं । इसलिए शिव को ऐसे बिकास-बाधक 
जड़कृत्य पसन्द नहीं, कोई विद्वान्‌ वा पंडित भले ही क्यों न उन्हें करे । यही 
भाव-रस हमारा बुद्धि-अमर तुलसी की उक्त पौराणिक भाषा में अवलोकन 
कर रहा है जो उक्त कवित्त की इन पक्तियों में व्यक्त किया गया है- -- 
वारी वरानसी, विन कहे चक्रपानि चक्र, 
सानि हित हानि सो मुरारि सन भियो है॥ 

गाथा यों है कि "एक समय काशी में एक “मिथ्या वासुदेव” नामक 
राजा ने द्वारका पर चढाई को । कृष्ण ने सुदर्शनचक्र छोड़ा | चक्र ने उस 
राजा को परास्त कर काशी को भी जला डाछा। उस समय श्रीकृष्ण, ने 
दांकर से माफी माँगी थी कि चक्र ने बिना मेरी आज्ञा के हो तुम्हारी पुरी 
जला दी है, अतः मुझे क्षमा कीजिए ।”* 

इस गाथा में 'मिथ्या वासुदेव' मिथ्यानन्द का, 'चक्र' अज्ञता या जड़ता 
का, तथा काशी” सत्यानन्द' देने वाली इन्द्रियों का प्रतीक है। तात्पर्य यह 
है कि यदि इन्द्रिय-विषय सुख को समाप्त कर देने के अभिप्राय से सत्या- 
नन्द-प्रद इद्रियों ही को जला डाले अथवा नष्ट-अ्रष्ट कर दे तो वह बिना 
विवेक के उक्त चक्र के समान ही होता है । 

यह है लोक व्यवहारात्मक सत्यानन्द की दृष्टि से तुलसी के साहित्य 
का परिणाम--कारु.णक भगवान्‌ राम के आश्रित रहकर त्यक्त वा अनाझक्त 

५५. दीन! और मिश्र" कृत सटीक कवितावबली, पु० १९०; 
नोट--भागवत सें लिखित गाथा और इसमें कुछ भिन्नताएँ हैं। परन्तु 
उन भिन्नताओं में वर्तमान प्रसंग पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता। भिन्नताओं 
के लिए देखिए लेखक की पुस्तक “क्रृष्ण और गांधी की अहिंसा”, किताब 
महल, प्रयाग, पृ० ३३। 
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भाव से पुण्यकोषीय पचेन्द्रियों द्वारा, पौर्षेष लोकानन्द अथवा मानवता 
प्राप्ति के हेतु, मानव मात्र के समक्ष, धर्म से सम्पुटित कर्म-सार्ग का जिसे 
भक्ति भी कहते हैं, प्रत्यक्षीकरण करके छोड़ जाना । 
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सहस्रों वर्ष प्राचीन रामकालीन घटना-स्थलो की भौगोलिक स्थितियों 
को मतभेदो के अन्धकार से ढूँढ निकालना कोई सहज नहीं । फिर भी 
हम ने तत्संबंधी प्रामाणिक, अथवा कहिए, विश्वसनीय विवरणों के आधारों 
पर अपना स्वतंत्र मत स्थिर करते हुए कतिपय प्रमुख घटना-स्थलों को 
यथासंभव विशुद्ध स्थिति दर्शाने का प्रयास अपने इस मानचित्र में किया 
है। ये स्थल कौत से है, और उनके सबंध मे हमने अपना सत किस प्रकार 
से स्थिर किया है, इनसे पाठकों को अवगत करने के अभिप्राय से दी गई 
हमारी निम्न टिप्पणियों को देखिए। दूसरी विशिष्टता इस मानचित्र की 
यह है कि उपलब्ध सामग्री के आधार पर हमने राम के दनवास के समय 
के प्रतास-मार्ग का संकेत एक हृटदार रेखा के द्वारा किया है। किल्‍्तु राम- 
सीता-विवाह के पूर्व विद्वामित्र के साथ किये गये प्रवास के मार्ग का 
परिचय इस प्रकार नहीं दिया जा सका। उस मार्ग मे जो आश्रम, नगर 
आदि मिले थे, केवल उनके नाभ अथया, जहाँ उनके नास लिखते में 
असुविधा प्रतीत हुई वहाँ उनके संकेत क्रास चिह्नों के साथ संख्याडूों के 
द्वारा दिये गये है । इसी प्रकार से भरद्वाज और वाल्मीकि आश्रमों के भी 
संकेत ही दिये है । 


आश्च्ों के संकेत 


> १--हछिवाश्रम 
»२--सिद्धाश्रम (विश्वामित्र का) 
><३---गौतम-अहिल्या आश्रम 
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»४--भरद्वाज आश्रम 
»८५---वाल्मीकि आश्रम 


वन-प्रवास-मार्ग-विषयक टिप्पणियाँ 


(१) उक्त मार्ग का संकेत विन्दुओ की ह्ृटदार रेखा के द्वारा किया 
गया है जैसा अभी ऊपर कह आये है । 

(२) रामकालीन लंका की भौगोलिक स्थिति के विषय में मतभेद 
है । हमने पुस्तक के अन्तगंतीय भाग में कुछ कारणों को बताते हुए वर्तमान 
लका के स्थान हो को पुर्वकालीन लंका का स्थान मानना उचित 
समझा है । 

(३) मार्ग मे जिन अनेक स्थानों से रामादि का ग्रुजरना बताया 
गया है। उतकी स्थितियों का निर्देश, रामचरित मानस तथा वाल्मीकि 
रामायण में कथित तद््‌विषयक विवरणों एवं संबधित पर्वत, नदी आदि 
स्थायी प्राकृतिक स्थानों से मेल बैठालते हुए किया गया है । स्थानों के बीच 
के माप प्रायः अनुमानित है। 

(४) अगस्त्याश्रम और पंचवटी के विषय में हमे पर्याप्त मतभेद दिखा। 
इसका मूल कारण वाल्मीकि रामायण में वणित ठत्सम्बन्धी विवरण एवं 
मापों से उत्पन्न हुआ प्रतीत होता है । वाल्मीकि रामायण में दो विभिन्न 
स्थात्तों पर अगस्त्याश्रम का होना पाया जाता है। एक दण्डक बन के 
उत्तरोय भाग में जो सुतीक्षण मुनि के आश्रम से दक्षिण की ओर पाँच 
योजन की दूरी पर तथा पंचवटी के उत्तर मे कहा गया है। (वा० रा० 
३।११।२८, ३७, ४१) जहाँ राम जी गये थे। दूसरा उसी वन के दक्षिणी 
भाग में पंचवटी-किष्किन्धा के दक्षिण में मलय पव॑त पर स्थित बताया गया 
है, जिसका निर्देश सुग्रीत ने अंगद समेत उन वानरों को दिया था, 
जो सीता की खोज के लिए दक्षिण दिल्ञा में भेजें गये थे। (वा०रा० 
४४१।१५)। हमने केवल उत्तरी भाग में स्थित आश्रम को मानचित्र में 
दर्शाया है, क्योंकि उसी का संबंध राम के प्रवास-मार्ग से है । दक्षिणीय 
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के विषय में या तो यह मानना होगा कि अगस्त्य नाम के दो ऋषि रहे 
हों), या यह मानना होगा कि अगस्त्य जी के पहले ही से दो आश्रम रहें 
होंगे। साथ हो संभावता यह भी हो सकती है कि वही अगस्त्य, जो 
उत्तर में राम जी को मिले थे, कुछ कार पर्यन्त सीता-खोज-काल के: 
पृहिले मलय पर्वत पर आश्रम बनाकर रहने लगे हों। परन्तु उत्तरी 
भाग का यह आश्रम कहाँ स्थित था, इसका निर्णय करना कठिन है । 
उसकी स्थिति के विषय्य में वा० रा० में इतना तो अवश्य मिलता है कि 
वह सुतीक्षणाश्रम से पाँच योजन दूर दक्षिण की ओंर जैसा कि ऊपर बताया 
है, और पंचवटी (गोदावरी-तट ) से दो योजन दूर उत्तर की ओर (बा०रा० 
३।१३।१३) था। उसी से यह भी ज्ञात होता है कि प्रयाग में स्थित 
भरद्वाजआश्वम से चित्रकूट पर्वत दसक्रोश (कोस) दूरी पर था (बा० रा०. 
२५४।२८), तथा विराध-वध के स्थान से शरभंग मुनि का आश्रम डेढ़ 


योजन दूर था (बा० रा० ३॥४।२१) । परन्तु चित्रकूट अथवा वहाँ के 


वासी अन्रिमुनि के आश्रम से कितनी दूरी पर विराध-वध हुआ, इसका कोई 
माप उक्त ग्रन्थ में नहीं दिया। अतः चित्रकूट से न तो विराध-वध के 
स्थाव की और न द्रभंग के आश्रम की दूरी जानी जा सकतो है, और न 


यह ही विदित होता कि दरभज्जाश्रम से सुतीक्षणाशत्रम कितनी दूर था ॥ 


इतना अवध्य प्रतीत होता है कि शरभज्ध मन्दाकिनी नदी ही के निकंट' 
किसी स्थान पर रहते होंगे (बा० रा० ३॥५।३७) और वहीं कहीं थोड़ी 
दूर पर चित्रकूट वन-प्रान्त हो में अथवा उसकी कुछ थोड़ी दूर सुतीक्षण ._ 


मुनि का वास रहा होगा (वा० रा० ३॥०।३६) । फिर, यह भी तो 
नहीं कहा जा सकता कि उन दिनों कोस और योजन का मान आधुनिक 
सान के बराबर था, या कि उससे अधिक । यदि अधिक था, तो 


कितना अधिक दाब्द-कोश के देखने से (देखो चतुर्वेदी द्वारका प्रसाद 
शर्मा द्वारा संपादित हिन्दी-शब्दाथे-पारिजात ) तो प्राचीन और' 
वर्तमान में कोई विशेष अन्तर नहीं दिखता । यदि वर्तमान कोस” 


(२ मील) ३५२० गजया ७०४० हाथ का होता है, तो उक्त कोश के: 
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अनुसार प्राचीन काल का कोस ४००० गज या ८००० हाथ का होता 
था । किन्तु वाल्मीकि रामायण में भरद्वाजाश्रमम और चित्रकूट के बीच जो 
दस कोस का अन्तर बताया है, उसके आधार पर यह कहा जा सकता है कि 
उस समय का कोस वरतंमान चार कोस अथवा आठ मील के बराबर होता 
होगा, क्योंकि आधुनिक माप के अनुसार प्रयाग से चित्रकूट ८० मील है । 
(देखो गीता प्रेस, गोरखपुर से प्रकाशित सटीक वाल्मीकि रामायण पृ० 
३३७ पर, अयो० का० ५४।२८ के अन्तर्गत दिया हुआ फुटनोट )। इतनी 
अधिक छट (१४००४४०) दो जाय तब यह कहा जा सकता है कि उत्तर 
भागीय अगस्त्याश्रम पंचवटी (गोदावरी-तट) से दो योजन 5-८ कोस 
वर्तमान ३२ कोस अथवा ६४ मील उत्तर कौ ओर रहा होगा । इस दृष्टि से 
उसकी स्थिति दण्डकारण्य. के बहुत भीतरी भाग मे चित्रकूट-मन्दाकिनी 
प्रदेश से बहुत दूर दक्षिण मे आ पढ़ती है, जिससे वाल्मीकि-रामाणीय 
तत्संबंधी उपरोक्त वर्णनों में पारस्परिक विरोध आ जाता है। परन्तु जब 
हमारा ध्यान निम्न दो बातों पर जाता है तब यह निश्चय हो जाता है कि 
प्रयाग और चित्रकूट के बीच के वर्तमान और रामायणकालीन मापों में 
इतनी अधिक छूट देना गलत और अनावश्यक है। एक तो सहस्रों वर्ष पूर्व. 
वन-प्रधान राम-काल मे चित्रकूट-प्रदेश प्रयाग के सन्निकट रहा होगा, 
न कि बर्तमानकालोन दूरी पर--तब से अब तक प्रयाग के सन्निकट का 
बहुत सा वन-भाग क्रमशः आबाद होता गया होगा, इसमें सन्देह नहीं । 
दूसरी बात यह कि राम को जो दस कोस की दूरी कही गईं थी, वह 
सीधे पगडंडो मार्ग की थी, न कि वतेमानकालीन घेर-घारवाली सड़कों 
के माप की। इन कारणों से उक्त फुटनोट में दिये हुए न तो ८० मीरू का 
महत्त्व है, और न ३० या २८ कोस वाले उस अर्थ का जो किसी रामा- 
यण शिरोसणिकार ने संभवतः वर्तमान दूरी से मेल बैठालने के अभिप्राय 
से' उक्त रलोक में कथित 'दसक्रोश' का एक विचित्र विधि से करके 
बतलाया है, तथा जिसका उल्लेख भो उक्त फुटनोट में किया है, अतः 
प्राचीन और वर्तेमान माप के मान में कोई विशेष अन्तर नहीं था, इस 
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पर तथा वाल्मीकि रामायण के पूर्वोक्त ३५/३६-३७ वे इलोकों पर, एवं 
रामायण में कथित' अन्य संबंधित वर्णनों पर ध्यान रखते हुए हमने अगस्त्या- 
श्रम को मानचित्र में दर्शाने के लिए उसी स्थान को उचित समझा है जहाँ 
वह बताया गया है। जिस समय हमारे मन में यह प्रदन चल रहा था, उसी 
समय के लगभग हमे माह नवम्बर सन्‌ १९५५ की 'मानसमणि' नामक 
मासिक पत्रिका मे श्री हरिदास जी नागा का वह लेख पढने को मिला, 
जिसमें उन्होने अगस्त्याशत्रम की स्थिति वर्तमान पन्ना के अन्तर्गत बताई 
है | उन्के इस छेख से, दुजधा में पड़े हुए हमारे मंतव्य को जब पुष्टि 
पिल गईं, तब हमने भी उसे मानचित्र में पन्ना-भाग ही में जो वर्तमान 
मध्यप्रान्त का एक जिला है दर्शाता उचित समझा है। चूँकि वा० रा०» में 
पचवटी से दो कोस दूरी का कथन स्पष्ट है, इसलिए अनुसन्धायकों के लिए 
विषय विशेषरूप से अभी भी विचारणीय है। (५) मानस संघ, रामबन, 
सतना से प्रकाशित उक्त मानस-मणि' के अडूः में श्री हरिदास नागाजी ने 
यह प्रकट किया है कि उन्होंने आवश्यक खोजें करते हुए अयोध्या से लेकर 
राम-बन-मार्ग का अनुसरण कर पदयात्रा प्रारम्भ की है। उक्त लेख में 
केवल अगस्त्य-आश्रम तक का उल्लेख हैं। उसके बाद का उल्लेख हमें 
देखने को नहीं मिला । संभवत: नागाजी ने लिखा भी नहीं । जो हो, उनके 
उक्त लेख के आधार पर हमने मानचित्र में निम्न तीन स्थानों को उनके 
लेखानुसार दर्शाया है। एक यह कि रामादि ने गोमती नदी को वर्तमान 
सुल्तानपुर से ८ मील पूव॑ मे पार किया। द्रसरे उन्होंने सई नदी को 
वर्तमान प्रतापगढ के निकट पार किया। और तीसरे अगस्त्याश्रम, जैसा 
ऊपर कह आये हैं, पन्ना मे स्थित था । 

(६) पंचवटी (और जनस्थान)--श्री बढ़ेर ने 'कल्याण” के “रामा- 
यणाडू के पृष्ठ ४८७ पर यह ठोक ही लिखा है कि “पतच्चवटो, जनस्थान 
आदि प्रदेशों का अभी तक सनन्‍्तोषजनक निर्णय नहीं हुआ ।”” उनके विषय 
में तोन मत हैं। एक के अनुसार पंचवटी बम्बई प्रान्त के नासिक शहर 
के समीप गोदावरी नदी के उद्गम स्थान के पास, जहाँ अभी पंचवटी 
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नाम का स्थान है, था। दूसरे के अनुसार गोदावरी के शुख के समीप 
आन्क्रप्रान्त के एक विभाग का नाम जनस्थान था; और वही कहीं पंचवटी 
रही होगी । और तीसरे के अनुसार उसकी स्थिति गोदावरी के मध्य भाग 
पर थी, जैसा कि श्री पार्जीटर ने अपनी पुस्तक टाटा तक 
पडाव्मंटथं 7७१४०४) (प्राचीन भारतीय ऐतिहासिक लोककथा ) के 
पृ० २७८ में व्यक्त किया है। जहाँ तक हमारा प्रश्न है, हमने स्वतंत्र 
रूप से वाल्मीकि रामायण में वणित कतिपय घटनाओं एवं महत्वपूर्ण राज- 
नैतिक स्थिति पर विचार कर पंचवटी की स्थिति को गोदावरी के मध्य 
भाग ही पर मानता, जैसा कि मानचित्र मे दर्शाया है उचित समझा है।. 

राम निरन्तर दस वर्ष तक दण्डकारण्य मे भ्रमण करते रहे (वा० रा० 
३।११।२६-२७) । जब निशाचरो उपद्रवों से त्रस्त वहाँ की स्थिति से 
भली-भाँति परिचित हो गये, तब सुतीक्ष्ण मुनि के आश्रम को पुनः इस 
अभिष्नाय से लौटे कि उनसे वानप्रस्थ अगस्त्य मुनि के आश्रम का पता 
लग जाय, जिनके विषय में वे अपने इस पत्रमण-काल में खूब सुन-समझ 
चुके थे। अगस्त्याश्रम का पता पाने वहाँ पहुँचते है, और उनसे अपने 
लिए निवास-योग्य स्थान का निर्देश चाहते है । अगस्त्य जी ने, जो प्रतोत 
होता है, वानप्रस्थ के पूर्व एक कुशल राजनीतिज्ञ राजा रहे होगे, राम 
के हृदयस्थ अभिप्राय तथा तदर्थ की गई प्रतिज्ञा (वा० रा० ३।१३॥१६) 
को ध्यान में लाकर, बहुत सोच-विचार (३१३॥१२) के पर्चात्‌, राम के 
इच्छित काये की सिद्धि के हेतु गोदावरी के पास पंचमढी में ही रहना 
उत्तम बताया, और अपने पास के धनुष आदि दिव्य हास्त्रास्त्र (राक्षसों 
पर) विजय प्राप्त करने के लिए उन्हें दे दिये (३३१२।३२-३७) । 
राम का उद्देश्य और प्रतिज्ञा थी कि वे दण्डक वन और जनस्थान को 
राक्षसों की उत्पीड़ाओं से मुक्त करके ही छोड़ेंगे। इस कठिन का की 
सुसम्पन्नता के लिए, राजनैतिक दृष्टि से, गोदावरी के मध्यवर्ती भाग में 
स्थान जमाना जितना उपयुक्त था, उतना कोई दूसरा मार्ग नहीं हो सकता 
था । वह एक़ ऐसा स्थान था जहाँ न केवल राक्षसी अडडों के दो प्रमुख . 
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भू भागों दण्डक वन और जनस्थान का संगम होता था, वरन्‌ वहीं रावण 
'के संघीकार मित्र वालि के प्रभावशाली विस्तृत वानर-राज्य की भी उत्त- 
रीय सीमा आन मिली थी। अतः वहाँ पर निवास करने से तीनों भूभागों 
की गति-विधियों की जानकारी होते रहने एवं आवश्यक कार्च-सचालन में 
असामान्य योग मिलना सम्भव था। इस सहलियत के साथ ही विरोधियों 
द्वारा खतरों को सम्भावना भी कुछ कम नहीं थी | इन खतरों के मुका- 
बिलों के लिए राजा दशरथ तथा कौशल राज्य का विधश्वासपात्र वृद्ध 
पुराने मित्र जदायु के श॒द्ध राज्य को दक्षिणी सीमा भी वहाँ तक आन घसी 
थी। गशद्धराज ने राम को यह बचन भी दिया था कि यदि वे उसके निकट 
गोदावरी के पास पंचवटी में वास करें तो वह उनके सहायक एवं उनकी 
तथा लक्ष्मण की अनुपस्थिति मे सीता के रक्षक के रूप में योग देगा (वा० 
रा० ३।१४।३४ ) । कोई भी प्रवीण राजनीतिज्ञ जिसने अत्याचारियो के प्रति 
राम जैसी ठान ठान ली हो न तो उनसे इतनी दूर जाकर बसेगा कि उनकी 
गतिविधियों को जानते रहने में बाधा हो, जैसा उदुगम स्थान के पांस 
रहने से होता, और न उनके बीच जलती आग ही में बसेगा, जैसे मुहल्ले 
वाले सुझाव में निहित है कि हमारी इस तक॑ को वाल्मीकि जी द्वारा कथित 
प्रवासमार्गीय विवरणों मे भी बल मिलता है। तुलसीदासकृत रामचरित मानस 
'तो संक्षिप्ततम ग्रन्थ होने के कारण तदूविषयक समस्त प्रसंग को' इतना 
ही कहकर समाप्त कर देता है कि रावण सीता को दक्षिण दिला को ले 
गया, जटठायु ने देह तजी, राम ने उसकी यथोचित क्रिया की, फिर उन्होंने 
कबन्ध को मारा और उसको मार कर दबरी के आश्रम पर पहुँच गये । 
किन्तु वा० रा» में प्रवास-मार्ग-सम्बन्धी बदरूतो हुई विभिन्न दिशाओं, 
मोढ़ों तथा कहीं-कहीं कोसादि द्वारा दूरियों का उल्लेख किया गया है । 
शृद्धराज ने रावण को सीता को दक्षिण की ओर ले जाते देखा यह' एक 
बात है । किन्तु राम सीता को खोज-हेतु कैसे, कब, किस ओर मझुड़ते हुए 
गये, यह उससे भिन्न दूसरी बात है'। गोदावरी के तट पर जाकर' राम ने 
गृद्धराज के लिए जलाअलि (वा० रा० ३/६८/३५) दी। तत्पंश्रात्‌ वे 
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सीता-खोज के हेतु पश्चिम दिशा क्री ओर गये (३/६९१) । यदि पंचवटी 
का होना गोदावरी के उद्गमस्थान के पास माना जाता है तो वाल्मीकि 
रामायण के उक्त कथनों से प्रतिकूछता आती है । फिर, राम दक्षिण दिशा 
को आश्रय के--जनव्थान से तीन कोस दूर क्रोचारण्य मे प्रवेश करते है । 
क्रौद्धारण्य को पार कर लेने के पश्चात्‌ तीन कोस पूर्व में जाकर वे मतझ् 
मुनि के आश्रम वन पहुँचते है (३।६९।४, ५, ८) । तत्पश्चात्‌ बहीं कहीं 
उसी वन या प्रदेश में कबन्ध को मार उसकी दाह क्रिया करने के पश्चात्‌ 
राम कबन्ध के संकेतानुसार पश्चिम दिशा का आश्रय ले शबरी के आश्रम 
पर जा पहुँचते है (३३७४।१,४) । वहाँ से पम्पासर के तट पर जाते 
हैं, जहाँ से «५ --व “शाम का ऋष्यमूक पवंत निकट था (३/७५६-७) । 
यदि पंचवटी का होता गोदावरी के मुख के पास मात्रा जाता है तो उच्त 
कथनों से मेल नहीं बैठता । अतः सिद्ध है कि उसको स्थिति गोदावरी, 
के मध्यवर्ती भाग ही में रही होगी, जैसा हमने मानचित्र में बतलाया 
है। 

(७) कॉंज्चारण्य--यद्यपि मानस” में केवल कबन्ध-निपात का 
उल्लेख किया गया है, क्रौद्चारण्य का नहीं, तथापि कबन्ध-निपात से 
संबंधित होने के कारण हमने उसका भी निदर्शन करना उचित समझा 
है। श्री बडेर ने 'कल्याण” के रामायणाडू में अपने द्वारा दिये हुए मान- 
चित्र नं० ४ में उसे कृष्णा नदों के दक्षिण मे बतलाया है। किन्तु 
वाल्मीकि रामायण में वणित जटायु तपँण से लेकर क्रौज्न्चारण्य में विचरण 
करने तक के उच विवरणों को, जिनका उल्लेख हमने ऊपर 'पंचवटी' 
शींक लेख में किया है दृष्टिगत रखते हुए, हमारी समझ में, उसकी 
स्थिति गोदावरी और क्षुष्णा के बीच में होना चाहिए। यदि वह कृष्णा 
के दक्षिण में माना जाता है तो, एक तो वह जनस्थान से तोन कोस दूरी 
पर न होकर बहुत दूर पड़ जाता है, और दूसरे .किष्किन्धा आदि की 
स्थितियों से उचित एवं विश्वसनीय मेल भी नहीं बैठता । श्री बडेर ने 
स्वयं किष्किन्धा की स्थिति वही बताई है जहाँ हमने दिखाई है। उन्होंने 
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जनस्थान से उक्त तीन कोस वाली दूरी का उल्लेख भी उक्त रामायणाडू 
के पृ० ४९३ पर किया है। 

(८) किष्किन्धा--“कल्याण' के उक्त रामायणांक में दिये हुए मान- 
चित्र एवं ज्ञान मण्डल, काशी से प्रकाशित भारतवर्ष का इतिहास' में 
संलग्न मानचित्र में जहाँ किष्किन्धा की स्थिति बताई है, वहीं हमने भी 
दर्शाई है । 

(९) दक्षिण विन्ध्याद्रि और महेन्द्रावल की स्थितियाँ, वानरों द्वारा 
सीता-खोज के प्रसंग के समय जो वर्णन मानस” और वाल्मीकि रामायण 
में आया है, उसी के आधार पर बताई है। 


ऐतिहा राजनतिक महत्व के स्थानों के विषय में टिप्पणियाँ 


(१) बवेजपन्त--श्री बड़ेर ने 'कल्थाण' के रामायणाडू के पृष्ठ ४९५ 
वें पर विदेह में जनकपूर से दक्षिण में एक नगर 'सिथिल्ा/ को वैजयस्त 
कहा है। इसे वैजयन्त बताना या तो अशुद्ध है, या वह उस बैजयन्त से 
जहाँ देवासुर संग्राम हुआ बताया जाता है अन्य कोई दूसरा ही वैजयन्त 
रहा होगा । देवासुर संग्राम वाले बैजयन्त की स्थिति जहाँ हमने बताई है, 
वही वाल्मीकि रामायण में दिये हुए वर्णन से मेल खाती है। 'कल्याण' के 
मा्कंण्डेय-ब्रह्मपुराणाडू: पृ० ३१९ में वैजयन्त पर्वत का जो लेख आया है, 
उसत्े भी इसी स्थिति की पुष्टि होती है। उक्त पृष्ठ मे कुछ ऐसे पव॑तों 
के नाम दिये है, “जिनसे मिले हुए म्लेच्छ आदि जनपद पृथक-पृथक बसे 
हुए हैं” (है! के स्थान में 'थे” समझिये) । वैजयन्त पर्वेत उनमे से एक 
है। इसी वैजग्रन्त पव॑त के अन्तर्गत अथवा उसके आस-पास कहीं निकट 
में वैजयन्त नगर का मानना, जैसा हमने दर्शाया है, अर्थसद्धत सिद्ध 
होता है । 

(२) माहिष्मती--“कल्याण' के 'नारद-विष्णु-पुराणादू/ पृ० ७२७ 
पर दिये हुए “लेख से विदित होता है कि हैहयवंशीय राजा सहख्रबाहु के 
पूृवेज माहिष्मान द्वारा मालवा प्रदेश में विध्याचलू के उत्तर में नमंदा 
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नदी के निकट बसाया गया नगर माहिष्मती नाम से प्रसिद्ध हुआ । श्री 
बड़ेर ने अमरकण्टक पर्वत के निकट नमंदा के निकास पर स्थित मण्डला 
को माहिष्मती माना है। किन्तु डा० ताराचन्द ने अपनो पूर्व में उल्लिखित 
पुस्तक, हिन्दुस्तान के निवासियों का संक्षिप्त इतिहास” के ३२वें पृष्ठ पर 
नर्मदा के मुहाने की ओर नमंदा पर स्थित ओंकार मान्धाता को माहिष्मती 
कहा है । परन्तु “कल्याण” के 'स्कन्द पुराणादू/ पृ० ७६४-७६५ पर एक 
लेख यह आया है कि “एक दिन राजा कोतंवीय (सहस्लबाहु या सहस्ना- 
जुतन) अपनी माहिष्मती पुरी छोड़कर शिकार खेलने के लिये विब्ध्य पर्वत 
'प्र आया और नमंदा के तट पर उसने अपना पड़ाव डारू दिया। इस 
लेख के आधार पर यह निद्चत होता है कि माहिष्यती नर्मदा तथा 
विन्ध्य पर्वत के उत्तर मे होगा । इसी आधार पर हमने माहिष्मतो की 
स्थिति दर्शाई है। इसी आधार पर परक्षुराम के पिता जमदग्ति ऋषि का 
आश्रम भी नमंदा के तट पर नमंदापुर में सिद्ध होता है न कि भागलपुर 
के पास गंगा तट पर जैसा श्री बड़ेर ने बताया है। यदि भागलपुर के 
पास कोई दूसरा आश्रम उस नाम का माना जाता है, तोया तो यह 
मानना पड़ेगा कि उक्त जमदग्नि के दो आश्रम रहे होंगे, या कि जमदग्नि 
नाम के दो व्यक्ति रहें होगे | 


